The Parker's History of Astrology 


Istoria Astrologiei, de Julia si Derek Parker 


Ronald Reagan, împărații romani Caligula si Claudius, Ptolemeu, St. Augustin, regina britanică Elisabeta | si 
Heinrich Himmler — ce au ei toti in comun? Interesul pentru astrologie. Cititorii publicatiilor si rubricilor de 
astrologie de astázi probabil nu au nici o idee despre importantul rol pe care l-a jucat astrologia in politica 
internationalä, filosofie, istoria religiilor si in viata oamenilor obisnuiti. In aceastä primä lucrare modernä pe 
această temă, autorii urmăresc istoria astrologiei începând cu 4000 de ani în urmă, de la inscripţiile 
astrologice făcute pe os de oamenii cavernelor, până la alianța modernă dintre astrologie şi psihologie. 

Ar fi greu de scris o carte plicticoasă pe acest subiect: istoria este presărată cu incidente fascinante si 
amuzante, cu personaje bizare, incitante, nebune sau strălucitoare — de la astrologul care, practic, guverna 
Imperiul Roman, până la cel care se ascundea în spatele draperiilor patului ca să spioneze naşterea unui 
Delfin al Franţei, şi până la astrologul modern care a prezis cu succes tentativa de asasinat asupra lui Hitler, 
şi apoi a murit în drum spre lagărul de concentrare. 

Dar acestea sunt doar ornamente ale acestei profunde şi cuprinzătoare istorii a unui subiect serios: 
astrologia, probabil cea mai veche ştiinţă cunoscută de om, cu o influenţă incalculabilă asupra istoriei lui. 
Derek si Julia Parker alcătuiesc, ca autori ai acestei cărţi, o combinaţie perfectă. Julia Parker practică 
astrologia, a fost preşedintă a Facultăţii Britanice de Studii Astrologice. Derek Parker este un sceptic. El 
spune că, în cea mai mare parte, practica astrologiei este pentru el un mister. Dar el crede că sunt destule 
dovezi ca să simta că ar fi un gest nebunesc să respingă un subiect doar fiindcă el nu-l stăpâneşte. 
Rezultatul a fost această carte cu un echilibru unic. Ea nu caută nici să confirme, nici să infirme ceva, ci 
doar să ofere o vie şi precisă prezentare a fascinantei istorii a astrologiei. 


Introducere 


Două probleme majore apar atunci când se scrie despre istoria astrologiei. Una este dimensiunea lucrării. 
Astrologia a avut o mare importanţă în multe tari ale lumii, cu mult înainte de inventarea scrisului şi cel putin 
până la sfârşitul secolului al XVI-lea; în ultima vreme există o reînviere considerabilă a interesului pentru ea. 
De aceea, volumul de documentaţie este aproape incalculabil, şi examinarea în profunzime a subiectului ar 
însemna o lucrare de o asemenea mărime încât probabil că nici un editor n-ar putea să o accepte fără 
investiții masive, şi numai un scriitor pregătit să-şi dedice viata acestui subiect ar putea aborda lucrarea. 


A doua problemă este cea a impartialitätii. Foarte puţini par sa fie capabili să vorbească despre astrologie 
fără emotie. Aceasta este, pe de o parte, o chestiune de temperament, dar şi de dezinformare, pe de alta 
parte, şi aproape întotdeauna este un amestec al ambelor. De pildă, poate fi rezultatul simplei contemplări 
a răului ce poate fi făcut de o credinţă nelimitată în infailibilitatea îndrumării astrologice — dar la fel de mult 
rău poate fi făcut şi de acceptarea totală a infailibilitätii consilierii teologice. Uneori o devoțiune prea naivă 
fata de astrologie a condus la acceptarea unor legende fără nici o bază, care susțineau invariabil afirmaţiile 
astrologiei. Unele “istorii” au repetat asemenea legende. Intr-o lucrare recentă a unui scriitor american, de 
exemplu, se afirmă că lordul Byron era “un astrolog destul de bun, care a desenat singur astrograma 
propriului sáu fiu şi a prezis destul de exact principalele evenimente din viata acestuia”. Această afirmaţie ar 
fi fost mai convingătoare dacă Byron măcar ar fi avut vreun fiu, sau dacă ar exista cea mai mică dovadă, în 
viața sau în scrisorile sale, că ar fi fost interesat câtuşi de puţin de astrologie. 


Autorii acestei lucrări simt că trebuie să-şi declare interesul în scrierea ei. Julia Parker este consultant 
astrolog, a fost preşedintă a Facultatii de Studii Astrologice, instituție fondată la Londra în 1948, cu studenti 
din majoritatea țărilor lumii, şi tot ea este coautor la lucrarea “The Compleat Astrologer”, un cuprinzător 
manual de astrologie. Derek Parker, celălalt coautor, rămâne un sceptic pentru care practicarea astrologiei 
este, în mare parte, un mister, dar el s-a convins că la ora actuală există suficiente dovezi care susțin multe 
afirmaţii astrologice, şi că ar fi o nebunie să renunţe la acest subiect. 


În această carte am încercat să menţinem un echilibru rezonabil. Această lucrare nu are scopul de a 
convinge pe toată lumea că astrologia funcționează, sau că nu funcţionează. Intenţia ei este de a fi o scurtă 
relatare a răspândirii astrologiei în lumea civilizată, şi a principalelor personaje implicate în istoria ei. 


Printre rafturile întregi de cărți proaste asupra acestui subiect, există câteva titluri importante şi de 
încredere, pe care ar trebui să le studieze oricine scrie despre astrologie. In mod cert, masiva “History of 
magic and experimental science" (Istoria ştiinţei magice şi experimentale), 1941, de Lynn Thorndike. Alte 
exemple sunt: Jack Lindsay — “Origins of astrology" (Originile astrologiei), 1971; F. H. Cramer — "Astrology 
in Roman law and politics” (Astrologia în justitia si politica romană), 1954, şi Keith Thomas — “Religion and 
the decline of magic" (Religia si declinul magiei), 1971. lar cartea lui A. L. Rowse, "Simon Forman" (1974) 
este cel mai timpuriu exemplu de lucrare a unui istoric serios care s-a gándit cá meritá sá cerceteze scrierile 
neatinse ale unui proeminent astrolog elisabetan. Si scrierile lui Dr.John Dee asteaptá o analizá la fel de 
profundá din partea vreunui alt cercetátor al perioadei elisabetane. In fine, nici un cititor nu se poate 
considera initiat in cele mai moderne scrieri de astrologie dacä nu a citit "Recent advances in natal 
astrology" (Progrese recente în astrologia natală), 1977 — de Geoffrey Dean si Arthur Mather; în timp ce 
opera în mai multe volume a soților Michel şi Frangoise Gauquelin oferă multe dovezi statistice si 
argumentări incitante. Opera lui Dane Rudhyar în America, şi cea a lui John Addey de la British Astrological 
Association (Asociaţia Astrologică Britanică) sunt şi mai specializate, iar revistele Asociaţiei Britanice şi ale 
Federaţiei Americane a Astrologilor sunt publicaţii serioase care merită să fie examinate. 


Suntem recunoscători, ca întodeauna, bibliotecarilor care ne-au ajutat, şi numeroşilor astrologi care ne-au 
oferit prompt sugestii asupra materialelor care ar trebui consultate. Suntem recunoscători şi fata de Folio 
Society Limited pentru permisiunea de a cita din traducerea (realizată de Wiliam Ginnis) lucrării lui 
Sebastian Brant — “The ship of fools" (Corabia nebunilor), şi fata de Penguin Books Limited pentru 
permisiunea de a cita din traducerea făcută de Nevill Coghill pentru “Poveştile din Canterbury” ale lui 
Chaucer (© 1958, 1960, 1975, 1977). 


E Volumul I 
Inceputuri de demult 


Cum, când, unde a apărut astrologia? Cum, când, unde a început omul să creadă că Soarele, Luna si 
planetele vizibile îi influențează caracterul şi viata, sănătatea animalelor sale, calitatea recoltelor sale, 
vremea — de fapt, orice aspect al vieţii pe Pământ? 


Răspunsul trebuie să fie: de îndată ce a fost capabil de o gândire inteligentă, căci atunci el a realizat că 
Soarele, ca sursă de căldură şi lumină, guverna toate lucrurile vii; că mareele urcau şi coborau odată cu 
Luna, că ea afecta şi alte cicluri naturale, că avea efect asupra stabilității emoționale. Atunci au fost puse 
bazele teoriei astrologice. In mod interesant, câteva dintre cele mai timpurii artefacte astrologice care au 
supraviețuit vremurilor vin din Orientul Mijlociu unde, cu circa 15000 de ani î.Chr., s-au dezvoltat primele 
sisteme agricole — grădinarii au recunoscut întotdeauna că există o diferenţă calitativă între lumina de 
dimineaţă şi cea de după-amiază, şi că momentul când sunt semănate plantele sau când sunt culese 
ierburile de leac pare să le afecteze creşterea şi virtuțile. 


În ansamblu, ceea ce a condus la dezvoltarea astrologiei trebuie sá fi fost respectul natural al omului față de 
luminile stranii, magice, din ceruri, privite ca fiind zei. Din ceața groasă care învăluie istoria timpurie a 
subiectului au ajuns până la noi un număr de tăblițe cuneiforme — plăcuțe din cărămidă şi din piatră înscrise 
cu caractere triunghiulare sau de forma unor cuie — care au înregistrat cele mai simple fenomene 
astronomice: eclipsele Lunii, anumite mişcări planetare, interpretate ca vestitori ai foametei sau ai 
războiului, ori ai păcii şi prosperității. 


Imperiul Babilonian dintre secolele 18-17 înainte de Christos era bântuit de superstiții, si multe întâmplări 
erau considerate semnificative şi înregistrate — muscáturile anumitor animale, vise, stilul de zbor al 
păsărilor, aspectul unui nou-născut (“Când o femeie naşte un copil cu urechi mici, casa ei se va prăbuşi în 
ruine”), si alte ciudátenii cum ar fi intrarea în casa cuiva a unui porc cu paie în gură. Fenomenele 
astronomice erau numai unul din multiplele aspecte din care omul încerca să prezică viitorul, dar era un 


aspect foarte răspândit: un interes pentru formele timpurii ale astrologiei a fost comun mai multor civilizații 
străvechi, nu numai în Orientul Mijlociu, din Anatolia până în Persia, ci şi în Extremul Orient, şi la civilizațiile 
Incaşă, Mayaşă şi mexicane, unde acele planete care puteau fi văzute cu ochiul liber — Mercur, Venus, 
Marte, Jupiter şi Saturn — erau identificate ca zei cu diverse nume şi personalități, şi unde mişcările lor pe 
fundalul plin de stele al cerului erau văzute ca având semnificaţii evidente. 


Astrologii-astronomi au dobândit treptat tot mai multe cunoştinţe despre planete, şi au început nu numai sá 
observe eclipsele, ci şi modul de deplasare al planetelor — uneori ezitant, alteori părând să se miste îndărăt, 
alteori părând să se întâlnească şi apoi să se despartă; făcând astfel de observaţii, ei au elaborat predicții 
bazate pe aceste mişcări. In vremea lui Ammisaduga, al zecelea rege al Primei Dinastii babiloniene, în 
secolul 17 î.Chr., se făceau numai cele mai teribile profeţii, dar bibliotecile regale ale regilor asirieni de la 
Ninive, Calah (Nimrud) şi Ashur, din secolele 8-7 î.Chr., şi bibliotecile templelor din principalele oraşe 
babiloniene aveau pe rafturile lor o colecţie de peste 7000 de articole astrologice înregistrate pe 70 de 
tăblițe (cunoscute astăzi, după primele cuvinte ale primei tăblițe, sub numele de “Enuma Anu Enlil”). 


Motivul pentru care această elaborare a teoriei astrologice a avut loc în Orientul Mijlociu, în loc să aibă loc — 
să zicem — la amerindienii din Wisconsin sau la azteci, care aveau cu siguranţă un interes timpuriu la fel de 
profund pentru acest subiect, a fost că babilonienii erau mai buni astronomi şi matematicieni; ei au alcătuit 
un calendar, şi pe la 500 î.Chr. deja treceau la inventarea zodiacului, acel element esenţial în 
personalizarea astrologiei. 


Babilonienii s-au ocupat timp de secole cu structurile de pe cerul nopții, înainte de a realiza un calendar 
suficient de funcţional ca să le permită să prevadă eclipsele şi să cerceteze îndărăt în timp ca să întrevadă 
evenimentele celeste din trecut. Se pare cà ei au început să lucreze studiind durata zilei şi a nopții, apoi 
răsăritul şi apusul Lunii, şi aparițiile sau disparitiile planetei Venus. Cele mai timpurii calendare plasează 
începutul unei luni la momentul de Lună Nouă. Dar din cauză că intervalul de la o Lună Nouă la următoarea 
este neregulat — în medie, 29 zile, 12 ore, 44 minute si 3 seconds — era foarte dificil de proiectat un 
calendar în care fiecare lună calendaristică să înceapă cu Luna Nouă, când fiecare an începea la 
echinocțiul de primăvară. (Pentru asta, trebuia definită o lună calendaristică în plus odată la 2 sau 3 ani — 
şi chiar şi aşa apare o diferenţă de o zi şi jumătate la fiecare 8 ani) 


Detaliile calendarelor timpurii şi evoluţia lor sunt complexe; este suficient să spunem că problema a fost 
rezolvată cu o precizie rezonabilă (şi, să nu uităm, fără ajutorul ceasurilor mecanice) de către babilonieni. 
De la ei încoace, au fost făcute şi alte dezvoltări şi complicări ale calendarului. lulius Cezar a trebuit să 
poruncească unui astronom din Alexandria să rezolve sistemul complicat în care degenerase calendarul 
roman, dar calendarul lulian care a rezultat avea să ajungă la o desincronizare cu nu mai putin de 11 zile 
(fata de ciclul anual natural), astfel că în 1752 Imperiul Britanic a fost nevoit sá adopte calendarul Gregorian 
(introdus în restul Europei de către papa Gregorius în 1582), eliminând 11 zile din acel an. La miezul nopții 
de 2 septembrie a început ziua de 14 septembrie, şi oamenii au protestat pe străzi fiindcă le intrase în cap 
că legiuitorii îi lipsiseră de 11 zile din viaţă. 


Odată alcătuit un calendar, prin observaţii şi prin aplicarea matematicilor puteau fi prevăzute mişcările 
planetare. Următorul pas a fost inventarea zodiacului. 


La început, acesta a fost proiectat ca un mijloc de măsurare a timpului. Este vorba de un cerc pe care sunt 
plasate 12 constelații, fiecare dintre ele marcând un segment de 30 de grade pe ecliptică, acea cale 
imaginară pe care Soarele pare să o urmeze în călătoria sa în jurul Pământului. Deoarece acea călătorie 
durează circa 365 de zile, astronomii din Babilon, Egipt şi China au ajuns, în mod independent, la ideea de 
a împărți ecliptica în 360 de grade, care puteau fi uşor împărţite în 12 secţiuni egale. 


Din motive practice, cercul trebuia să înceapă într-un punct al său. În vremurile antice, el începea de la 
anumite stele fixe— ca Aldebaran sau Ochiul Taurului, de pildă, sau de la Regulus, cea mai strălucitoare 
stea din constelația Leului. In astrologia modernă, cercul zodiacal începe de la echinocțiul vernal — punctul 


in care Soarele pare sä traverseze ecuatorul de la sud spre nord, la echinoctiul de primävarä al emisferei 
nordice, in jurul datei de 21 martie. 


Echinoctiul, însă, nu numai că nu are loc în acelaşi moment doi ani la rând, dar locul sáu pare să se 
rotească pe cer, luându-i circa 26000 de ani ca să parcurgă tot cercul (un fenomen cunoscut sub numele de 
Precesia Echinoctiilor). Aceasta se întâmplă deoarece Pământul, în rotația sa, oscilează ca un titirez în timp 
ce îşi încetineşte mişcarea; astfel, vârful “titirezului” descrie un cerc, deplasându-se îndărăt prin zodiac. In 
mod similar, dacă zodiacul este măsurat de la un punct fix (de pildă, de la primul grad din Berbec), el se 
mişcă încet îndărăt. De fapt, acesta este sistemul folosit de majoritatea astrologilor moderni; este cunoscut 
sub numele de zodiac tropic. Unii astrologi, ca şi cei antici, folosesc zodiacul fix sau sideral, măsurat după 
stele (totuşi, nici acest zodiac nu este perfect fix, căci şi el se mişcă aproximativ cu un grad în 72 de ani!) 


THE SIGNS COMPARED 


Babylonia 
ARIES hunga 
(hireling) 
TAURUS 
GEMINI 
CANCER 
LEO 

VIRGO 
LIBRA 
SCORPIO 
SAGITTARIUS 
CAPRICORN 
AQUARIUS 
PISCES 


mastabba.galgal (great twins) 
ur.gul.la (lion) 

ab.sin (furrow) 

zihanitu (horn, later scales) 
gir.tab (scorpion) 
PA.BIL.SAG 

(?) 

suhur.mas (goat-fish) 
GU.LA 

(giant?) 

zibbati (tails) 

Plus 


China (equivalent months) 

ch'un feAn (vernal equinox) ch'ing ming (clear and bright) 
ku yu (grain rains) ii hsia (summer begins) 

hsiao man (grain fills) mang chung (grain in ear) 
hsia chih (summer solstice) hsaio shu (slight heat) 
ta shu (great heat) ii ch'iu (autumn begins) 

ch'u shu (limit of heat) pai lu (white dew) 

ch'iu feAn (autumn equinox) han lu (cold dew) 
shuang chiang (hoar-frost descends) 

ii tung (winter begins) 

hsiao hsu~eh (little snow) ta hsi’eh (heavy snow) 
tung chih (winter solstice) hsiao han (little cold) 

ta han (severe cold) ii ch'un (spring begins) 


yu shui (rain water) ching chih (excited insects) 
India/Greek 

Knos 

Sanscrit 

Mesha (Ram) 

Tauros Vrisha 

(Bull) 

Didumoi Mithuna 

(couple) 

Karkata 

(Crab) 

Leon Simha 

(Lion) 

Parthenos Kanya 

(Virgin) 

Tula 

(Balance) 

Vrischika 

(Scorpion) 

Dhanus 

(Bow) 

Makara 

(Sea-monster) 

Kumbha 

(pot) 

Mina 

(Fish) 

Ka rkinos 

Zugos (yoke) 

Skorpion 

Tox otes (archer) 

Aigokero-s (goat-horned) 
Hydrokhods (water-pot) 

Ikhthues 

Plejades zappu (tuft ofhair) 
Ryades Gu.an.na (bull ofheaven) 
Orion Sib.zi.an.na. (shepherd ofheaven) 
Perseus Sugi (charioteer 

Aurige gamlu (scimitar) 
Praesepe la.lul (crab?) 

southern fish sim.mah (great swallow) 
n6rthern fish aninitum (a goddess) 


Precesia Echinoctiilor pune astrologilor o problemä. Steaua Aldebaran, aflatä in antichitate la 15 grade 
Taur, s-a deplasat astfel incát astázi este la 8 grade Gemeni, si fatä de cineva näscut cu secole in urmá, cu 
Soarele în Taur, azi cineva născut cu Soarele exact în acelaşi loc fata de Pământ ar putea fi, in exprimarea 
populară, mai degrabă un “Geamăn” decât un “Taur”. De-a lungul secolelor, criticii astrologiei au folosit 
această diferenţă ca pe o armă împotriva astrologilor, fără să realizeze că numai în credința populară 
astrologia are de-a face cu poziția exactă a constelatiilor, cu “stelele”, asa cum se exprimă autorii de 
horoscoape romantate. Cu puţine excepții, astrologii studiază mişcările Soarelui, Lunii şi planetelor în 
cadrul sietmului solar, descriind aceste mişcări fata de fundalul celest. Acest fundal se poate schimba, dar 
poziţiile relative ale planetelor fata de Pământ (ceea ce contează, de fapt) rămân neschimbate. 


Pentru o vreme s-a crezut că zodiacul, aşa cum îl ştim astăzi, este originar din Babilon. Recent a devenit 
limpede că el este produsul astronomiei babiloniene, egiptene şi asiriene. De exemplu, simbolul Berbecului 
(Aries) este de origine egipteană; Taurul (Taurus) îşi are originile în Babilon, unde era denumit “Gud.anna”. 


Leul (Leo) este un simbol egiptean (in Babilon, aceeasi constelatie era numitä Cáinele Mare). Unele semne 
au prins viatä simbolicä in douá tári: semnul Gemenilor (Gemini) era simbolul babilonian "Mastabba.galgal", 
dar — foarte probabil — si cele Douá Stele ale Egiptului. Si Racul (crabul, Cancer) a fost babilonian, dar el a 
existat si ca egipteanul Douá Broaste Testoase, iar mai tárziu a devenit Broasca Testoasá din astrologia 
greacá si din cea chinezá. Simbolurile asociate constelatiilor au o istorie lungá: Taurul si Scorpionul pot fi 
gäsite, ca simboluri ale primáverii si toamnei, pe o stelá (piatrá comemorativä) a lui Nabucodonosor |, care 
a domnit în secolul 12 î.Chr. 


Cum şi-au primit numele constelatiile? În mod limpede, majoritatea nu au fost recunoscute instantaneu ca 
imagini pe cer. Cine ar putea să pretindă că, dacă i se arată grupul de stele care alcătuiesc, să zicem, 
constelația Taurus, ar vedea automat în ele forma unui taur? Pe de altă parte, este foarte posibil ca Gemini 
să fi devenit simbolul fraţilor gemeni din cauza celor două strălucitoare stele gemene din această 
constelație; aranjamentul stelelor din Scorpion sugerează, într-adevăr, o coadă ca de scorpion; şi la fel de 
probabil este că aşezarea stelelor din constelația Leului a amintit cuiva de silueta unui leu. 


Alte conexiuni înclină spre alte motive, poate agricole (când Luna era plină în Fecioară, de pildă, 
babilonienii se aşteptau ca anumite cereale tinere să rodească), poate provenind din domeniile obscure ale 
inconştientului colectiv; şi se poate ca unul sau două semne să fi fost denumite fiindcă vreun astronom antic 
şi-a impus propria sa viziune asupra unei constelații, din simplul motiv că trebuia să-i dea un nume, şi 
denumirea cea mai uşor de reţinut era una asociată vreunui mit. 


Zodiacul babilonian timpuriu, pe care îl cunoaştem, avea 18 constelații: 10 dintre ele fac parte dintre cele 12 
aflate şi azi în uz, iar în plus sunt Pleiadele, Hiadele, Orion, Perseu, Vizitiul (Auriga), Leagănul (Praesepe 
sau Roiul de Albine), Peştele Boreal si Peştele Austral. Acestea sunt descrise în táblitele “mul.APIN” din 
bibliotecile regale ale Asiriei, ca fiind “constelatiile care se găsesc în calea Lunii, prin zona căror Luna trece 
periodic, şi pe care le atinge”. 


Un zodiac oarecare exista încă din jurul anului 1000 î.Chr., deşi nu unul de tipul celui cunoscut astăzi. 
Zodiacul cu 18 semne era încă în uz între secolele 6-3 î.Chr. Nu ştim cu certitudine când a apărut zodiacul 
cu 12 semne; tot ce putem spune este că el s-a impus foarte lent şi cu greutate, căci deşi la începutul Erei 
Creştine nu era încă stabilit zodiacul aşa cum îl ştim azi, totuşi cele mai timpurii referiri la folosirea lui pentru 
predicții astrologice datează din secolul 5 î.Chr. în Babilon, şi din secolul 3 î.Chr. în Egipt. 


Conceptul Marelui An a apărut tot de timpuriu, şi există încă. Ideea de bază este că, la începuturile lumii, 
toate planetele şi-au început călătoria de la 0 grade Berbec, şi că vor reveni în acea poziţie — marcând fie 
sfârşitul lumii, fie sosirea Erei (Epocii) de Aur, în funcţie de cât de pesimist sau de optimist este astrologul. 


Fiecare epocă se consideră că durează ceva mai putin de 26.000 ani (desigur, există aici o legătură cu 
Precesia Echinoctiilor); Era Taurului se presupune cá a început în jurul anului 4139 î.Chr., Era Berbecului 
cam pe la 1953 î.Chr., Era Pestilor în jurul anului 220 după Christos, iar Era Vársátorului va începe în jurul 
anului 2375. Desigur, aceste date sunt extrem de controversate; nimeni nu ştie când va începe Era 
Vărsătorului — poate că deja a început, căci astrologii argumentează că tranziția de la o eră la alta durează, 
probabil, câteva secole. 


Este interesant, poate, să spunem că, la începutul Erei Berbecului, zeul Ammon (simbolizat prin Berbec) 
era la apogeul puterii sale în Egipt. Creştinismul, reprezentat în primele sale secole prin simbolul peştilor, 
găsit adesea scrijelit pe pereţii catacombelor romane, a început să se răspândească în lume din al doilea 
secol după Christos, când începea Era Peştilor. lar în pragul sosirii Erei Vărsătorului, religiile organizate 
încep să promoveze încrederea în ştiinţă şi în guverne, vázándu-le ca salvatoare ale omenirii. 


Dar ce putem spune despre astrologia din afara Orientului Mijlociu? Dezvoltarea ei în India este mult mai 
dificil de urmărit decât în Babilon, căci istoria timpurie a astronomiei şi astrologiei în India este nu doar 
obscură, ci adesea şi falsificată: cel puţin putem presupune asta când citim afirmaţia făcută frecvent, că 
prima carte indiană de astronomie, Surya Siddhanta, a fost publicată în anul 2.163.102 î.Chr. 


Dacá originile astrologiei sunt obscure, in schimb influentele astrologilor indieni sunt mai clare. Alexandria, 
de pildá, a avut o mare influentä in secolul 6 d.Chr., cánd multi termeni grecesti si-au fácut drum in 
terminologia astrologicá indianá pe parcursul vietii celor mai faimosi astronomi indieni, Aryabhata, Varaha 
Mihira si Brahmagupta. Si pare probabil cá viziunea lor despre zodiac a ajuns fn India prin Alexandria, cáci 
într-o vreme astrologii indieni au folosit două seturi de nume pentru constelații — unul era o preluare directă 
a numelor greceşti, celălalt era o traducere în sanscrită. Astfel, grecescul Tauros a devenit Taurusi, şi apoi 
în sanscrită Vrisha (Taurul), iar grecescul Leon a devenit Leya şi a fost tradus ca Simha (Leul). 


Este ciudat că astrologia nu a ajuns în India prin Persia, aflată la răsărit de Babilon — poarta către 
Samarkand şi China. Dar interesul persilor pentru planete a fost foarte diferit, în acele secole timpurii, de cel 
al babilonienilor; singura contribuţie persană la istoria zodiacului pare să fie “inventarea” celor 4 elemente 
(Foc, Pământ, Aer şi Apă), aduse mai târziu în schema astrologică de către Ptolemeu. Totuşi, Persia a fost 
locul unde a apărut Mithraismul — o religie care a înflorit între 100 î.Chr. şi 400 d.Chr., şi acestuia i s-a 
datorat, în mare măsură, răspândirea astrologiei în Imperiul Roman, dând militarilor credinţa în influența 
planetelor asupra celor mai îndepărtate avanposturi, inclusiv Londinium (Londra de azi). Semnele 
zodiacului erau găsite în orice mithraeum, adesea în jurul unei reprezentări sculptate a sacrificiului Taurului. 


Nici în limba persană, nici în cea arabă nu a existat vreodată vreo diferenţă între termenii folosiți pentru 
“astrologie” şi “astronomie”. Când textele clasice se referă la “munajjimun”, aproape întotdeauna acest 
cuvânt are ambele sensuri (lucru valabil şi în celelalte limbi). Astronomia islamică s-a constituit din surse 
greceşti, indiene şi persane — de la Doroteus din Sidon, Ptolemeu, Antioh din Atena, Vettius Valens şi 
Teukros, alături de lucrările sasanide care adesea erau traduceri ale textelor greceşti şi indiene în Pahlavi, 
limba principală a Persiei în secolele 3-7 d.Chr. In mod evident, astrologia islamică s-a dezvoltat relativ 
târziu. 


Totuşi, musulmanii au fost atraşi în mod natural de subiect. (Coranul se pare că i-a încurajat, cu diversele 
sale referiri astrologice — de pildă: "El este Cel care a făcut pentru voi stelele ca să vă ghidaţi calea după 
ele pe pământ şi pe mare”.) Astrologii musulmani alcătuiau horoscoape individuale şi scriau istorii 
astrologice ale lumii (cea mai cunoscută fiind cea scrisă de Masha'allah si Abu Ma'shar al'Balkhi), dar 
interesul lor principal era legat de simbolismul cosmologic din astrologie, căci acesta oferea un mijloc prin 
care omul îşi putea descoperi propriul loc în cosmos şi putea deveni conştient de “realitatea” din afara 
propriei sale vieți pământeşti. 


Chinezii au o listă de 12 animale care marchează, fiecare, câte un an; un copil poate fi născut în anul 
Porcului, al Sobolanului, al Bivolului, al Tigrului, al lepurelui, al Dragonului, al Sarpelui, al Calului, al Oii, al 
Maimutei, al Cocosului, sau al Cáinelui — semne alternativ “pozitive” sau "negative" (Porcul este "negativ"), 
iar primele 3 semne sunt semne “de Apä”, urmátoarele 3 sunt “de Lemn", urmátoarele 3 sunt “de Foc” si 
ultimele 3 sunt “de Metal". Adesea ele sunt reprezentate pe un cerc (un "zodiac" de 28 de constelatii care se 
spune cá a apárut in anul 2317 1.Chr.), dar desi existá unele conexiuni foarte slabe între semnele zodiacale 
occidentale si animalele chinezesti, acestea nu meritá aici o examinare mai detaliatá. Zodiacul Occidental a 
fost cunoscut in China cam ín sec. 17 d.Chr., fiind adus aici de cátre iezuiti — dar e posibil sá fi fost adus si 
mai devreme de cátre cálátori, pe rutele de caravane ale Asiei Centrale. 


Astrologii chinezi timpurii nu foloseau deloc ecliptica, ci stelele circumpolare: Imperiul Chinez se considera 
o replicá pámánteascá a Regatului de Mijloc al Cerului, acea regiune stelará care nu apune niciodatá — 
stelele circumpolare (din jurul polului ceresc) care se văd, într-adevăr, pe toată durata anului. Impáratul, 
reprezentând Steaua Polară, stătea cu fata spre sud atunci când primea în audienţă; iar astrologii săi 
foloseau un sistem obscur alcătuit din 4 “Palate”. Abia în primul secol d.Chr., eclipticii i s-a dat un nume în 
chineză: “Calea Galbenă”, spre deosebire de ecuator, care era “Calea Roşie”. 


S-a presupus uneori că astrologia nu a ajuns în America până pe vremea lui Columb. Istoricii consideră că 
Episcopul de Chiapas se referea la utilizarea tehnicilor astrologice aduse în America de spanioli, atunci 
când scria în 1698 că anumite grupuri Quechua, un vechi trib peruvian, “cred că naşterea omului este 
controlată de mersul stelelor şi planetelor; ei observă momentul din zi şi din lună când se naşte un copil, si 
prezic condiţiile vieţii lui şi destinul său”. Dar un anumit tip de astrologie era folosit în Mexic dinainte de 
sosirea lui Columb, şi era bazat pe un sistem diferit de orice sistem european: astronomia toltecă, de pildă, 


imparte lumea în 5 “direcții” — nord, sud, est, vest si centru, primele 4 fiind guvernate de Taur, Leu, Vultur 
si Om. Acestea coincid cu cele 4 semne fixe din zodiacul european: Taurul, Leul, Scorpionul si Vársátorul, 
asociate mult mai tárziu cu simbolurile celor 4 Apostoli: Luca (Taurul), Marcu (Leul), loan (Vulturul) si Matei 
(Omul, sau Vársátorul). 


Este indescifrabil misterul modului in care constelatiile din zodiac si-au dobándit caracteristicile — de ce 
astrologii au ajuns sá asocieze Gemenii cu activitatea continuá si versatilitatea, Berbecul cu curajul si cu 
egoismul, Balanta cu farmecul si cu bunávointa etc. Asociatiile fácute de omul din antichitate, intre planete 
si anumite caracteristici umane, sunt mai usor de inteles: Soarele, strálucitor in toatä gloria lui, a fost cu 
siguranță principalul simbol vizibil al regalității si nobletii, pompos si dominator; tot asa, asocierea Lunii cu 
maternitatea poate fi explicatá usor prin influenta sa asupra ciclului feminin, sau asupra elementului feminin 
al apei — ráurile si márile cu mareele lor ritmice. S-ar putea sugera chiar cá Marte a fost asociat cu 
agresivitatea din cauza aspectului sáu rosu, relativ amenintátor, pe cerul noptilor senine, iar Venus a fost 
asociatä cu frumusetea si cu dragostea datoritä aspectului sáu limpede, strälucitor. Pe de altä parte, oare 
cum s-a ajuns ca Jupiter sá fie asociat cu optimismul si cu justitia, sau Saturn cu simtul practic si cu 
prudenta? 


Aceste caracteristici au apárut foarte devreme. In anul 235 1.Chr., un astrolog ii spunea unui client: "Dacá 
pruncul táu s-a náscut cánd Venus räsare si Jupiter a apus, sotia lui va fi mai puternicá decát el” — Venus 
fiind asociatä cu indecizia si lenea, iar Jupiter cu bunätatea, loialitatea, bunávointa. Acelasi astrolog asocia 
Leul cu bogátia si puterea, Racul cu apa, Taurul cu forta in bätälie. Aceste asociatii simple sunt acceptate, 
intr-o oarecare másurá, si de cátre astrologii moderni. 


Astrologii contestä faptul cá asociatiile intre semne si planete si anumite caracteristici ar fi fost fácute in 
mod empiric: peste secole a devenit tot mai limpede cá omul era mai înamorat atunci când Venus era 
proeminentä, mai inclinat spre violentä cánd Marte era activ; cá dacá anumite planete se gáseau in Gemeni 
la nasterea unui copil, la maturitate acesta avea sá devinä vorbäret, agil si dinamic. Si existá multe dovezi 
care sugereazá cá elaborarea tehnicilor astrologice a evoluat nu prin "ghicire" psihicá, si nici prin 
inconştientul simbolic, ci (ca si în stiintá) prin observaţii şi înregistrări minutioase. 


Oricum s-ar fi întâmplat asta, odată ce semnele şi planetele au început să fie asociate cu caracteristicile lor, 
s-a constituit zodiacul şi a fost proiectat un calendar demn de încredere, şi astfel au fost disponibile toate 
ingredientele necesare pentru realizarea horoscopului aşa cum îl ştim, şi pentru dezvoltarea astrologiei 
moderne. Elementele simple din vremurile antice aveau să facă loc unor predicții mai elaborate: la început 
încă relativ simple, dar devenind tot mai complexe, până când, departe de a mai face afirmaţii precum 
“dacă un copil se naşte cand Luna este sus pe cer, viata lui va fi strălucitoare, excelentă, firească şi lungă”, 
astrologii aveau să fie capabili să scrie multe mii de cuvinte despre personalitatea, caracterul, potenţialul, 
sănătatea şi motivațiile unui nou-născut. 


Volumul II 
Prestigioasele Planete 


Planetele, văzute ca zei, au jucat un rol atât de timpuriu în profeție şi divinatie, încât dovezile efectului lor 
asupra istoriei Babilonului sunt greu de trecut cu vederea. Totuşi, chiar şi atunci când sunt prezentate 
explicit, datele dinainte de secolul 10 î.Chr. sunt extrem de incerte. 


Copii după copii ale documentelor din biblioteca de la Agade a lui Sargon, care a guvernat Babilonul în jurul 
anului 2000 î.Chr., sugeerază că el le cerea astrologilor săi să aleagă momentele propice pentru începerea 
proiectelor sale ambitioase, şi biblioteca sa conţinea, fără nici un dubiu, colecţii de articole despre stele. Dar 
abia 3000 de ani mai târziu, täblitele “mul.APIN” din bibliotecile regale ale Asiriei, care rezumă cunoaşterea 
astrologică a timpului său, ne-au permis apropierea mai mare de fapte decât de conjuncturi; în acestea sunt 
relatări despre observaţii originale ale mişcărilor planetelor în călătoria lor pe cele trei Căi — Calea lui Anu, 


zeul cerului nordic, Calea lui Enlil, zeul atmosferei (cea pe care grecii au schitat ecliptica, si apoi zodiacul), 
si Calea lui Ea, zeul adáncurilor. Laborioasa colectare de fapte inscrise in aceste täblite trebuie sá fi durat 
secole de-a rándul: existá referiri la un set de táblite datánd din vremea lui Hammurapi, rege cu 1600 de ani 
mai înainte, si care înregistrau mişcările planetei Venus — probabil folosite încă de pe atunci în conexiune 
cu interpretarea anumitor lucruri. 


Primii astrologi despre care au rămas dovezi scrise datează din secolul 7 î.Chr., din vremea domniei lui 
Esarhaddon (681-668) şi a succesorului său, Assurbanipal. Esarhaddon îi angajase pe Akkullanu, Balasi, 
Ishtar-shumeresh, Nabun-adinshum şi Nabua-heriba. Printre consilierii astrologi ai lui Assurbanipal se 
numără Adad-shumusur, Mar-Ishtar şi Belushezib. Astrologii lucrau în aşezăminte (ateliere sau studiouri) 
de pe lângă templul lui Ea, zeul oracolelor şi inventatorul scrierii. Spre finalul domniei sale, Esarhaddon le-a 
poruncit să calculeze cel mai bun moment pentru reconstruirea statuilor zeilor şi refacerea sanctuarelor 
acestora. Le mai punea şi unele întrebări personale: era un moment bun pentru ca fiul său să-l viziteze? 
(predecesorul său fusese asasinat de propriul său vlăstar); eclipsa viitoare avea să fie periculoasă? Aceste 
întrebări simple se numără printre primele investigări astrologice personale care au rămas înregistrate. 


Importanța pe care o acorda Esarhaddon interpretărilor astrologice ale mişcărilor planetare era născută din 
respectul său fata de planete. Preambulul importantului său tratat cu un rege din Media începe astfel: "In 
prezența planetelor Jupiter, Venus, Saturn, Mercur, Marte, Sirius, si în prezenţa lui Assur, Anu, Enlil, Ea, 
Sin, Shamash...” Astfel, planetelor-zei li se acordă întâietate în fata vechilor zei locali — chiar fata de 
Shamash (Soarele) şi Sin (Luna). 


În mod natural, personalități atât de prestigioase precum aceşti zei din ceruri trebuie să controleze cele mai 
importante chestiuni din domeniile lor de influență. Diodor scrie că babilonienii dădeau celor 5 planete 
numele de Interpreţi, deoarece ele decideau soarta indivizilor şi a popoarelor. Previziunile astrologice care 
au ajuns până la noi se referă în mod natural al regi şi guvernatori, dar era acceptat faptul că măcar o 
planetă-zeu guverna naşterea oricărui individ, oricât de mărunt — iar Diodor spune că babilonienii luau în 
considerare influenţele celor 24 de stele cunoscute drept “judecătorii lumii”, şi ale celor 30 de stele 
denumite "zei-sfetnici". Nu ştim care stele erau acestea, şi nici dacă erau 54 de stele diferite, sau dacă 
unele stele aveau ambele funcții. 


Este neîndoielnic că poporul babilonian — sau cel puţin guvernatorii lui — cunoşteau multe din detaliile 
astrologiei practicate de către preoții lor astrologi. Ei ne dau o idee despre cultura lor astrologică în miturile 
şi legendele civilizaţiei lor. Cea mai remarcabilă este Epopeea lui Ghilgameş, conducătorul Sumerului, 
scriere care a supraviețuit fragmentar pe 12 tăblițe din biblioteca de la Ninive a lui Assurbanipal. Fiecare 
dintre aceste 12 aventuri este legată de un semn din zodiac: Ghilgameş întâlneşte un Om-Scorpion în zodia 
Scorpionului; ajunge la Apele Morţii în Capricorn; consultă o făptură jumătate-om, jumătate-taur, numit 
Ea-bani, în Taur; şi primeşte o cerere în căsătorie de la zeița Istar, în Fecioară. Babilonienii, ascultând 
aceste povestiri, învățau să-şi vadă propria lor viață ca pe o căutare a nemuririi, desfăşurată în paralel cu 
călătoria Soarelui prin constelații. 


Predictiile individuale din vremurile vechi erau făcute fără ajutorul zodiacului, iar atunci când erau făcute 
pentru un rege, erau interpretate ca pentru întrgul regat: o lună nefericită pentru monarh însemna o lună 
dificilă pentru întreaga tara. Chiar şi asa, au supravieţuit şi câteva predicții generale pentru oameni de rând, 
care nu erau regi. Există un text babilonian din a doua jumătate a mileniului al doilea, cu articole care prezic 
anumite evenimente în funcţie de luna naşterii unui copil — într-adevăr generale, la fel de generale ca şi 
scrierile astrologice moderne care fti spun cum va fi copilul tău dacă s-a născut sub un anumit semn. 


Cel mai vechi horoscop care a supraviețuit, aflat acum la Oxford, în Bodleian Library, este datat din anul 
410 î.Chr. şi este pentru fiul lui Shuma-usar, fiu al lui Shuma-iddina, descendent din Deke, care s-a născut 
“când Luna se găsea sub Acul Scorpionului, Jupiter era în Peşti, Venus în Taur, Saturn în Rac, Marte in 
Gemeni, iar Mercur, care apusese, nu era vizibil”. Nu se dă nici o interpretare pentru acest copil. Un 
astrolog modern ar spune că era senzual şi iubitor, posesiv şi gelos, cu instincte şi emoții puternice, cu un 
puternic simţ al tradiţiei patriarhale, iscusit şi ambițios pe plan financiar, predispus la perioade de agitație şi 
probabil incapabil de muncă susținută. Un horoscop ulterior, pentru data de 4 aprilie 253 î.Chr., deşi foarte 


deteriorat, oferea totusi o interpretare: "Va avea lipsuri in ce priveste averea... Hrana nu-i va ajunge ca sá-si 
astämpere foamea. Sánátatea lui din tinerete nu se va pästra. Zilele sale vor fi lungi. Sotia lui, pe care altii o 
vor seduce în prezenţa lui, va..." — dar aici, vai, textul se întrerupe. 


Trebuie subliniat că aceste horoscoape timpurii nu erau făcute pe baza cercului familiar dintr-un horoscop 
“modern”, reprezentând harta cerului pentru un anumit moment şi loc, şi nici în forma pătrată, mai veche, 
care a persistat până în secolul al 17-lea, şi care uneori este întâlnită şi azi. Ele erau mai degrabă 
enumeräri ale poziţiilor planetelor. 


Cuvântul “horoscop” derivă din cuvântul grec “horoskopos”, care denumeşte semnul care răsare pe cer la 
orizontul estic la un anumit moment (din “hora” = timp, şi “skopos” = observator). 


Prin secolul al 3-lea î.Chr., astrologii aveau la dispoziție un adevărat almanah care le indica poziţiile Lunii şi 
ale planetelor la intervale regulate pe un anumit număr de ani, precum si conjunctiile Soarelui şi Lunii. 
Acestea sugerau o ordine într-un univers care altfel părea dezordonat şi incoerent, o ordine pe care omul 
trebuia să o emuleze. Mişcarea planetelor pe cer avea semnificaţii pe care omul era capabil să le înțeleagă, 
şi el le-a asociat cu viața sa — altfel de ce s-ar mai fi mişcat planetele? Ele nu puteau fi rodul vreunui 
accident. Această teorie a avut o mare importanţă politică, şi ea este avansată în mod repetat în Europa 
de-a lungul următoarelor două mii de ani, ca argument în favoarea ordinii din societate. 


Ideea că influenţa planetelor era atotcuprinzátoare, si cà un interpret înțelept al acestei influente avea o 
valoare enormă, fusese larg răspândită în secolele dinainte de viata lui Christos, de către caldeeni. 
Termenul ar trebui scris, de fapt, între ghilimele. Caldeea era o provincie a Imperiului Babilonian, ai cărei 
locuitori deveniseră elita ţării, ei dominând efectiv clasa guvernantă babiloniană încă din secolul al 8-lea 
î.Chr. Mai târziu, Babylon şi Caldeea au devenit termeni aproape echivalenți. Dar, dintr-un anumit motiv, 
sensul popular al termenului “caldeean” a ajuns să fie acela de “astrolog”. In Cartea lui Daniel din Biblie, de 
pildă, “caldeean” înseamnă întotdeauna asa ceva — matematician, astronom, înţelept sau mag! 


Multi astrologi de frunte au fost, literal, caldeeni, desi multi alții proveneau, fără dubii, din alte regiuni ale 
Imperiului Babilonian sau din alte tari ale Orientului Mijlociu. Au avut o contribuţie la asta până şi tari care nu 
s-au făcut remarcate prin vreun interes special pentru astrologie. Persia, de pildă, l-a dat pe El Hakim, numit 
şi Gjamasp, astrolog la curtea semilegendarului Istaspe, rege al Iranului în secolul 6 î.Chr.; acest astrolog a 
scris o carte în care examina efectul conjunctiilor Jupiter-Saturn asupra istoriei lumii. Cartea “Judicia 
Gjamaspis” oferea predicții care au fost interpretate ulterior ca anunțând naşterea lui Christ şi apariția 
Islamului. 


În India au fost deja posibile unele predicții încă din secolul 6 î.Chr., după cum vedem din scrierile lui 
Varaha Mihira, a cărui carte de astrologie, Brihat Sambita, sugerează că indicatorii care trebuie observați 
pe cer sunt atât de multi şi de complecsi, încât orice astrolog ar trebui să aibă cel puţin 4 asistenți, si că 
“este de deplâns regele care nu onorează un înțelept priceput în horoscop şi astronomie, abil cu toate 
ramurile şi accesoriile acestora”. 


Caldeenii au fost aceia care, cu predominantá, au dus celorlalte popoare astrologia şi i-au lărgit obiectivul, 
afirmând primii că nu doar un individ, ci şi un oraş putea să aibă propriul său “moment al naşterii”, şi că 
astfel astrologul putea să recomande punerea pietrei de temelie într-un moment favorabil, pentru a da 
oraşului un horoscop care să încurajeze siguranța şi prosperitatea. Una din primele ocazii când aflăm că un 
astrolog a sfătuit într-un asemenea subiect este aproximativ în anul 312 î.Chr., când Seleucus | a fondat 
oraşul Seleucia, pe fluviul Tigru. Seleucus era un devotat aderent al astrologiei (spre deosebire de 
principalul său rival politic, Antigonos, care a ignorat prezicerea că Seleucus avea să-l ucidă pe câmpul de 
bătălie, ceea ce s-a şi întâmplat în anul 301). Plănuind fondarea oraşului Seleucia, Seleucus a consultat 
mai multi caldeeni. Aceştia erau, ca toti babilonienii, împotriva ideii unui oras nou, de care se temeau (pe 
drept) că în timp avea să conducă la pustiirea şi ruina Babylonului însuşi. De aceea ei au stabilit momentul 
cel mai putin favorabil pentru fondarea unui oraş nou, şi l-au sfătuit astfel pe Seleucus. El a dat ordinele 


necesare, după sfatul lor; dar lucrătorii săi au fost atât de nerăbdători sá înalțe oraşul, încât au început 
lucrarea înainte de momentul când li se poruncise, asigurând astfel oraşului un horoscop foarte favorabil! 


Tema de naştere a Seleuciei s-a pierdut. A supraviețuit cea pentru Antiohia, un alt oraş fondat de Seleucus 
— calculată pentru 22 mai 300 î.Chr. — ca şi temele pentru Constantinopol, Alexandria, Gaza, Cezareea; 
uneori, reprezentări ale unor porțiuni din temele natale au fost gravate pe monedele bătute în oraşele 
respective. 


Din Imperiul Babylonian, caldeenii au dus astrologia în Egipt şi, lucru mai important, în Grecia. Enorma 
importanţă acordată, în Egipt, miturilor despre zeii din ceruri, călătoriile şi aventurile lui Sin - zeul Lunii, 
Shamash - zeul Soarelui, şi Ishtar — personificarea lui Venus, i-au făcut pe oameni să creadă că Egiptul 
trebuie să fi avut o mare contribuţie la dezvoltarea astrologiei. De fapt, interesul egiptenilor pentru planete a 
apărut destul de târziu — cu excepția unei deosebite considerații fata de Venus, care totuşi era văzută mai 
mult ca o stea a dimineții şi a serii, decât ca o planetă. 


Impresia că egiptenii au avut o lungă tradiție a cunoaşterii astrologice a apărut, probabil, deoarece ei 
invidiau tradiţia străveche a babilonienilor. Atunci când, în 260 î.Chr., Berosus (susținut de Diodor şi de 
Cicero) declara că textele astrologice caldeene aveau aproape o jumătate de milion de ani vechime, 
astronomii egipteni au ripostat declarând că textele lor datau cel putin din 630.000 î.Chr. 


Ca şi în celelalte civilizaţii avansate, şi în Egipt exista, cu siguranţă, un interes timpuriu pentru evenimentele 
astronomice. Texte egiptene datând încă din secolul 13 î.Chr. demonstrează o familiarizare cu poziția 
stelelor; dar preocuparea principală a egiptenilor a fost legată mai mult de proiectarea unui calendar 
functional, decât de semnificaţiile astrologice. Pentru preziceri, ei se foloseau de alte semne: tipätul unui 
nou-născut, de pildă, sau aspectul copilului. Dacă îşi îndrepta ochii spre Soare, era un semn de moarte 
timpurie. Ei interpretau şi visele, şi foloseau necromantia. 


Discuţiile despre rolul piramidelor în dezvoltarea astrologiei în Egipt par să nu conducă la nimic. Nu există 
dubii că unele piramide, dacă nu chiar toate, au fost construite în scopuri astronomice, sau cel putin 
ținându-se cont de astronomie; şi întrucât astronomia nu se deosebea de astrologie, nu are rost sà negăm 
că Marea Piramidă, de pildă, construită aparent pe la 2500 î.Chr., are un loc anume în istoria astrologică. 
Dar ce loc? 


Au fost avansate nenumărate teorii pentru a explica piramidele şi a le descoperi secretele. Încă din 1883 
s-a sugerat că ele au fost ridicate ca observatoare astronomice şi ceasuri stelare. Mai târziu s-a emis ideea 
că egiptenii care au construit Marea Piramidă trebuie sá fi ştiut că Pământul era rotund şi turtit la poli, cá 
puteau măsura cu precizie durata anului şi că stăpâneau un sistem de proiecţie cartografică. 


Afirmația că primul horoscop a fost construit în Egipt, în 2767 î.Chr., este suspectă, deşi există o diagramă 
datând de atunci şi reprezentând un anumit moment din timp — care nu este, din câte ştim, legată de 
naşterea sau viata unui anumit individ, ci este vorba de o afirmaţie timpurie a credinţei cá un anumit 
moment din timp are o semnificaţie individuală (afirmaţie reluată în secolul 20 de către psihologul C.G. 
Jung). Existenţa ei demonstrează că egiptenii din antichitate erau capabili de observaţii atente ale cerurilor; 
se poate ca ei să fi folosit piramidele în acest scop. 


Când a fost deschis mormântul lui Ramses al II-lea, s-a descoperit că el conţinea două cercuri din aur 
marcate cu 360 de gradatii, şi cu simboluri care arătau răsăritul şi apusul stelelor. Aceasta sugerează că el 
fusese interesat de Ascendent — acel grad al eclipticii care răsare la orizontul estic la un moment dat, 
element important în astrologie. Ramses al II-lea Ozymandias, ctitorul templului de la Abu Simbel, a 
guvernat aproximativ între anii 1292-1225 î.Chr. Şi mormântul lui Ramses al V-lea conţinea papirusuri cu 
sfaturi astrologice pentru fiecare oră a zilei sau pentru fiecare lună a anului. 


Există dovezi că astrologii din Egiptul anilor 13.000 î.Chr. cunoşteau cele 4 semne fixe ale zodiacului 
(astrologii împart semnele în cuadruplicitáti sau calități — semne cardinale, mutabile şi fixe). In sarcofagul 
lui Seti | (c 1317 î.Chr.), cele 4 containere pentru organele interne erau protejate de 4 zeități, reprezentate 


cu un cap de om (Mestha), un cap de cáine (Hapi), un cap de sacal (Tuamutef) si un cap de soim 
(Qebhsennuf). Acestea reprezentau clar cele 4 semne fixe, cu Mestha ca Vársátor, Hapi ca Leu, Tuamutef 
ca Taur si Qebhsennuf ca Scorpion. Dar aceasta nu dovedeste cá se practica o astrologie avansatä: cei 4 
Fii ai lui Horus erau zei din miturile astronomice, cu asocieri astrologice. 


Totusi, Egiptul a avut cel putin o contributie majorä la istoria timpurie a astrologiei: inventarea decanilor, prin 
împărţirea cercului eclipticii în 36 de secțiuni, astfel încât în fiecare semn există 3 decani (secţiuni de câte 
10 grade fiecare). Cea mai veche referire la aceasta o găsim pe un cufăr din perioada Regatului Mijlociu, pe 
care cerul este reprezentat cu numele decanilor, înşirate pe verticală. Zodiacul nu exista atunci: decanii 
erau asociați cu constelații, şi abia în epoca elenistică ei aveau să fie asociaţi cu zodiacul şi să 
dobândească o semnificaţie cu adevărat astrologică. Se pare că decanii au fost creaţi datorită credinţei 
egiptene că orice moment din timp trebuia să aibă o zeitate care îl guvernează. 


Stobaeus, care a strâns valoroase extrase din autorii greci în secolul 5 d.Chr., într-un eseu adresat fiului 
său, afirma că decanii “îşi exercită influența asupra corpurilor cereşti. Deci, cum ar putea ei să nu ne 
influențeze şi pe noi, pe fiecare om în particular şi pe toti în ansamblu? Astfel, fiul meu, printre toate 
catastrofele cu scop universal, datorate forțelor care emană din ei, putem cita ca exemple — tine bine minte 
cuvintele mele — schimbarea regilor, înălțarea cetăților, perioadele de foamete, molimele, fluxul si refluxul 
mării, cutremurele. Nimic din toate acestea, fiul meu, nu se petrece fără influenţa decanilor. 


Decanii aveau să dobândească mai târziu o importanță specială în astrologia medicală, unde diferite 
afecțiuni erau specifice fiecărui decan (problemele de stomac, de pildă, fiind atribuite primului decan din 
Fecioară). 


În pofida interesului lor pentru figurile conturate de pozițiile stelelor, astrologii egipteni nu erau nici pe 
departe la fel de avansați ca şi colegii lor babilonieni. Matematicile lor erau mult mai greoaie, iar zodiacul a 
ajuns la ei relativ târziu — cel mai vechi despre care se ştie a fost gravat pe tavanul unei săli la nord de 
Esna, cândva înainte de anul 221 î.Chr. Intre cel mai vechi zodiac egiptean care a supraviețuit vremurilor (la 
Esna şi în capela lui Osiris de la Dendera, construită cam pe vremea lui lisus) şi cele din Babilon există doar 
diferențe mici; în mod clar, zodiacul a ajuns în Egipt direct de la babilonieni. Şi ce utilizare i se dădea 
astrologiei în Egipt? Au fost făcute unele predicții pentru Faraon si pentru tara: “Potopul va veni în Egipt”, 
"multi se vor revolta împotriva Regelui”, “seminţele şi grâul vor fi la mare pret", “înmormântarea unui zeu va 
face ca Egiptul să fie ocupat”. Toate aceste predicții au fost făcute pe baza mişcării stelei Câinelui, Sothis — 
“Dacă Sothis răsare când Luna este în Arcas (Săgetător)” sau “dacă Sothis răsare când Mercur este în 
Gemeni”, ş.a.m.d. 


Un alt papirus, din perioada romană, face predicții pentru indivizi pe baza prezenţei lui Venus şi Mercur în 
“casele” horoscopului în momentul naşterii lor. (“Casele” sunt 12 diviziuni ale cercului horoscopului, fiecare 
asociată cu anumite domenii ale vieții. Sistemul fusese inventat de babilonieni şi există pana şi astăzi, desi 
astrologii au avut păreri diferite despre modul de împărţire a cercului în “case”). 


Astrologia a jucat un rol în religia oficială, şi uneori chiar unul major. Clement din Alexandria, un distins 
scriitor creştin născut prin anul 150, descrie o procesiune religioasă egipteană din vremea sa, dar având şi 
elemente tradiționale si antice: “In frunte merge Precentorul, ducând cele două cărţi ale lui Hermes, una 
conținând Imnurile Zeilor, cealaltă — instrucţiuni pentru rege. Apoi vine Hierogramateul, sau scribul sacru, 
cu pene pe cap, cu o carte şi o riglă în mâini — simbolul priceperii sale în mânuirea hieroglifelor, ca şi în 
cosmografie, geografie, şi în legile Soarelui, Lunii şi ale celor 5 planete...” 


“Cele 4 cărţi astrologice ale lui Hermes" fac parte din legendara colecţie de texte antice numită “Cărţile 
Hermetice". Se spune că acestea fuseseră strânse la un loc de către zeul egiptean Thoth, cunoscut mai 
târziu de greci sub numele de Hermes Trismegistus, iar mai târziu de romani sub numele de Mercur. Unele 
surse afirmă că erau 42 de volume de text; alti istorici au fost mai aventurosi. Seleucus afirmă că erau 
20.000 de volume, iar Manethon numără nu mai puţin de 36,525. 


Textele, oricáte ar fi fost la numár, cuprindeau cunoasterea traditionalà din religie, arte, stiinte, geometrie, 
alchimie, astronomie, astrologie si multe alte subiecte. Erau considerate sacre si aveau voie sá le atingá 
numai cei mai înalți preoţi egipteni. Din păcate, nimeni nu a reuşit să descopere până astăzi mormântul lui 
Alexandru Macedon, în care se presupune că împăratul Severus a îngropat ultimul set complet al acestor 
texte. Este posibil ca motivul principal al dispariţiei lor să fie tocmai extrema venerație care li se acorda. 
Erau considerate atât de sacre încât doar câțiva oameni aveau acces la ele, şi este posibil ca, la un moment 
dat, acei câţiva să fi murit toti fără să transmită posterității sarcina lor. Oricum, lipsa cunoştinţelor din acele 
texte nu a împiedicat apariţia ulterioară a unei literaturi abundente, şi niciodată nu s-a pus la îndoială faptul 
că nici o colecţie ulterioară de învățături tradiționale, oricum ar fi fost adunată, n-ar fi putut să cuprindă prea 
mult din teoria antică a astrologiei. 


Se presupune că Hermes a proiectat un sistem astrologic propriu, şi printre cărţile Hermetice se pare că a 
existat una dedicată astrologiei medicale, o alta dedicată decanilor (incluzând un catalog detaliat mergând 
îndărăt până în anul 150 î.Chr.), una despre plantele [arbori, arbuşti, flori, ierburi] zodiacale, şi una despre 
gradele astrologice. Scrierile lui Hermes sunt citate frecvent de multi astrologi de mai târziu, printre care 
Thrasyllus, poate cel mai influent dintre astrologii Romei imperiale, Antioh din Atena, şi Sarapion, un 
discipol al astronomului grec Hiparh. 


Este dificil de spus în ce măsură au supraviețuit fragmentele din textele originale — este evident că au 
existat texte originale, fie că au fost scrise de Hermes, fie că nu — dar s-au făcut afirmaţii largi în această 
privinţă (şi nu numai de către antici). Unele fragmente din textele astrologice foarte timpurii au ajuns până la 
noi prin intermediul grecilor. In secolul 5 d.Chr., un text latin numit “Liber Hermetis", tradus din greacă, dă o 
mixtură a teoriei despre decani, conjunctii, semnificaţiile anumitor planete în anumite semne, şi sfaturi în 
probleme personale — cum să se prezică ziua morții, zilele utile sau dificile, căsătoria, durata vieţii — si 
acestea par să provină dintr-un original foarte vechi. Se acordă o atenţie specială decanilor: al treilea decan 
al Gemenilor este responsabil pentru durerile musculare, primul decan al Fecioarei controlează stomacul, 
primul decan din Cancer - inima, etc. In acest text îşi face prima apariție Omul Astrologic: pe imaginea unui 
corp omenesc este proiectat cercul zodiacal — primul semn, Berbecul, la cap, iar ultimul, Peştii, la picioare. 
Intre acestea, diversele parti ale corpului cad sub influenţa câte unui semn, în ordine. Este un sistem folosit 
şi astăzi, deşi cu unele amendamente. De pildă, astăzi se spune că Balanța “guvernează” rinichii, pe cand 
Hermes afirma că ea guvernează fesele. 


Un pasaj din "Liber Hermetis" va reuşi foarte bine să redea atitudinea fata de astrologie din vremea când 
caldeenii au transmis-o grecilor ca un întreg sistematizat: 


“Cunoscătorul vede în om o Lume, deoarece omul are o corespondență deplină cu natura Lumii. 
Intr-adevăr, în momentul concepției, din cele 7 planete izvorăşte un întreg complex de raze care se imprimă 
în fiecare aspect al omului. Şi acelaşi lucru se întâmplă la ora naşterii, după poziţia celor 12 semne. Astfel, 
Berbecul este numit “capul”, şi organele de simţ ale capului sunt împărțite între cele 7 planete. Ochiul drept 
aparține Soarelui, ochiul stâng — Lunii, urechile — lui Saturn, creierul — lui Jupiter, limba si omusorul — lui 
Mercur, mirosul şi gustul — lui Venus, şi vasele de sânge - lui Marte. 


Dacă în momentul concepției sau al naşterii, una dintre stele se găseşte într-o condiţie neprielnică, se 
produce o infirmitate în membrul corespunzător acelei stele. De pildă, un om are 4 parti principale ale 
corpului: capul, trunchiul, mâinile şi picioarele. Unul dintre acestea a devenit infirm cândva, în momentul 
concepției sau naşterii, deoarece patronul său ceresc s-a găsit în condiție proastă: un ochi, ambii ochi, o 
ureche, ambele urechi, sau dinţii, au avut vreo afecţiune, sau vorbirea a fost afectată. Raza vreunei planete 
malefice a ajuns să atingă una dintre aceste parti, a lovit-o şi a corupt-o." 


Este interesant că scriitorul sau scriitorii anonimi păreau să creadă că pozițiile trebuiau observate nu numai 
în momentul naşterii, ci şi în momentul concepţiei. De-a lungul istoriei astrologiei au existat dispute pe 
această temă. Momentul naşterii este, în mod evident, mai uşor de înregistrat — de fapt, în mod normal 
este imposibil de ştiut momentul exact al concepției. Deşi, dacă astrologia personală funcţionează datorită 
influenţei planetelor asupra embrionului în formare, atunci momentul concepției trebuie să fie mai demn de 


luat in seamá decát momentul nasterii. Dar prezentarea omului ca un microcosmos si a lumii, sau chiar a 
universului, ca un macrocosmos, este o viziune la care a aderat aproape orice astrolog de dupá anul 400. 


Textele Hermetice, dupá cát putem ghici cá ar fi cuprins in ansamblu, prezentau lumii occidentale 
astrologia nu ca pe o metodá de divinatie, ci ca pe o conceptie religioasá a lumii si locul omului in ea. Ea 
avea sá se combine in mod inseparabil cu filosofia greacä, si avea sá aibä o importantä crescändä, nu 
numai pentru filosofi si conducátori, ci si pentru omul de pe stradá. 


Volumul ITI 
Prin Portile Greciei 


Istoricii ne spun că Alexandru cel Mare (Macedon) a fost fiul lui Filip al II-lea, regele Macedoniei. Există, 
totuşi, o legendă care spune că adevăratul său tată a fost un rege al Egiptului, Nectanebus, care stăpânea, 
printre alte calităţi, şi arta de a conduce imense armate aeriene. In anul 356 î.e.n., planetele i-au dat de 
veste că inamicii aveau să-l învingă, oricât de puternice ar fi fost armatele sale aeriene, aşa că el şi-a făcut 
bagajele şi a plecat, bine deghizat, către Macedonia, unde s-a stabilit ca astrolog şi a fost primit la curtea 
regală. Pe când regele era plecat, Nectanebus, folosindu-se de păpuşi de ceară şi alte procedee magice, 
s-a transportat în camera reginei deghizat în zeul Ammon, şi astfel regina a rămas însărcinată. 


Când i-a venit sorocul să nască, Nectanebus s-a dus în camera ei şi i-a pus lângă pat o mäsutä rotundă 
făcută din aur, argint şi lemn de salcâm, aşezată pe un trepied şi conținând trei cercuri concentrice: unul cu 
Zeus pe el, înconjurat de cei 36 de decani, un altul cu cele 12 semne ale zodiacului, iar cel de-al treilea, din 
interior, cu Soarele şi Luna. Pe acestea a pus 8 pietre prețioase reprezentând poziţiile planetelor. A 
implorat-o pe regină să nu nască până când aceste nu erau propice — şi când au fost propice, s-a născut 
Alexandru, şi au fost semne un fulger pe cer şi un tunet. Nu se spune despre reacţia regelui Filip atunci 
când s-a întors şi a găsit faptul împlinit. Dar alte relatări confirmă că ei angajaseră un astrolog care să le 
spună despre destinul noului-născut. Dar despre succesele ulterioare ale lui Alexandru ne spune pe larg 
istoria. 


Se spune cá Nectanebus a devenit instructorul lui Alexandru, folosind ca manual “Taina Tainelor”, o carte 
scrisă de Aristotel şi pierdută ulterior. Printre alte lucruri, aceasta oferea şi respecta noțiuni de astrologie. 
Dar asta nu i-a adus nimic bun lui Nectanebus, căci la vârsta de 12 ani, copilul l-a împins pe astrolog de pe 
o stâncă pentru a dovedi că acesta nu putea prezice momentul propriei sale morti. Se pare că acesta putea 
să ofere, totuşi, sfaturi generale pentru viitor — de pildă că un laxativ trebuie luat numai atunci când Luna se 
găseşte în Scorpion, Balantä sau Peşti, şi cá o constipatie severă va rezulta dacă se ia un laxativ atunci 
când Luna este în Capricorn. 


Se ştie clar că Alexandru s-a folosit de astrologie în campaniile sale, deşi nu este limpede dacă el credea în 
ea, sau dacă, ştiind că alții credeau, el profita de acest lucru. Este improbabil ca el, singur printre alti oameni 
educați ai vremii sale, să fi renunţat la a crede în influenţa planetelor — deşii unii filosofi au făcut asta. De 
pildă, Eudoxus (c 408-355 î.Chr.), inventatorul teoriei geometrice a proporțiilor, cerea “să nu lise acorde nici 
o încredere caldeenilor, care prezic şi marchează viaţa oricărui om după ziua naşterii sale”. lar Academia 
Greacă coordonată de Carneades şi Clitomachus, în sec. 1 î.Chr., era si ea pornită împotriva divinatiei, 
magiei şi astrologiei. 


Dar cei sceptici fata de astrologie erau o firavă minoritate. În general, aşa cum se exprimă istoricul Gilbert 
Murray, “astrologia a năpădit gândirea elenistică aşa cum o nouă molimă atacă poporul vreunei insule 
îndepărtate”. Prin avanposturile sale precum Daphnae, o aşezare greacă din Egiptul anilor 610-560 î.Chr., 
şi mai ales prin porturile egiptene deschise navelor greceşti după 640 î.Chr., astrologii caldeeni au călătorit 
către Grecia în mare număr, aducând cu ei o înțelepciune ce părea foarte veche, şi care a fost primită cu 
căldură de către grecii deja mai experimentați în matematici şi astronomie decât caldeenii. 


Dacá e sá cáutám dovezi ale faptului cá o mare parte din folclorul astronomic si astrologic a venit in Grecia 
direct din Babilon, e suficient sá ne uitám la denumirile planetelor. Cánd grecii le-au recunoscut, le-au 
denumit Vestitorul Zorilor (Venus, remarcatá si de Homer pentru strälucirea ei, desi alteori era numitä 
Vespertina, ca stea a serii), Steaua cea Sclipitoare (Mercur), Steaua cea Amenintátoare (Marte), Steaua 
cea Luminoasá (Jupitor) si Steaua cea Strálucitoare (Saturn). Dar dupá secolul al 4-lea, aceste nume au 
început să dispară si altele le-au luat locul: Afrodita, Hermes, Ares, Zeus si Cronos. 


Motivul aproape sigur este acela că, atunci când au venit caldeenii cu numele lor barbare pentru planete — 
Nebo, Ishtar, Nergal, Marduk si Ninib, grecii pur şi simplu au pus, în locul de zeități străine, numele propriilor 
lor zeități — astfel că astăzi denumim planetele cu numele care sunt redări în limba noastră ale traducerilor 
latine după traducerile greceşti ale numelor originale, babiloniene! 


Unul dintre cauzele succesului avut de astrologie în lumea greacă se poate să fi fost atmosfera epocii de 
după moartea lui Alexandru, când idealul antic al republicii greceşti a fost înlocuit cu conceptul de monarhie 
universală. Intr-un fel, religia a fost internationalizatá, iar considerarea planetelor şi stelelor ca zeități a 
devenit mai intensă pe măsură ce cetățile şi-au pierdut puterea şi personalitatea individuală. Influența 
planetelor s-a răspândit fără discriminări, şi filosofi precum Zeno, fondatorul stoicismului, crezând că nimic 
nu era determinat de întâmplare (efectiv, că nimic nu este întâmplător) au accentuat, în secolul 4 î.Chr., 
ideea că evenimentele pământeşti erau determinate în mod strict de legi naturale. Ce altceva mai evident 
decât planetele, mişcându-se lent pe trasee predeterminate, ar fi putut fi guvernatorii acestor evenimente? 


Desigur, mai exista şi experienţa grecilor în astronomie şi matematici, şi ingeniozitatea lor în construirea 
masináriilor pentru cercetările şi experimentele lor: Ptolemeu descrie construcția unui astrolab, un 
instrument pentru măsurarea poziției stelelor, iar o mică maşinărie cu roti dințate, descoperită în epava 
scufundată a unei corăbii din secolul 1 î.Chr., pare să fi fost destinată urmăririi mişcărilor planetare. Dacă 
unele dintre ideile grecilor despre alcătuirea sistemului solar erau foarte excentrice (chiar şi ale lui 
Ptolemeu), în schimb ei stăpâneau în chip strălucitor mecanica şi matematica — cu mult mai bine decît 
credeau majoritatea istoricilor din secolul 18. 


Dacă putem ignora, fără îndoieli, afirmaţia lui Filostrat (făcută în sec.3 d.Chr.) că astrologia fusese 
cunoscută şi practicată în Grecia încă din 1184 î.Chr., este cert în schimb că Hesiod, un poet care a trăit în 
sec.8 î.Chr., a acordat atenţie poziţiilor planetelor şi stelelor în scrierea sa “Munci şi Zile”. In acest lung 
poem, printre alte lucruri, el sugera că acestea ar trebui folosite pentru a se prezice momentele bune pentru 
începerea anumitor lucrări şi activităţi. 


Grecii au fost pionierii unor progrese enorme în teoria astronomiei. Aristotel nu a fost de acord cu teoria lui 
Anaximandru, că Pământul ar fi plutit liber şi fără să se sprijine pe ceva. Pitagora a fost, probabil, primul om 
care “a ştiut” (desi fără dovezi) că lumea noastră era una dintre planete si era rotundă. Această teorie, 
prima dată propusă, se pare, de către Filolaos din Teba la sfârşitul secolului 5 î.Chr., se baza mai mult pe 
intuiție decât pe rațiune, dar concluzia ei era importantă. La vremea aceea era limpede — cel putin pentru 
unii astronomi — că Soarele era mult mai mare decât Pământul, şi că probabil Pământul nu era centrul 
universului. lar prin 230 î.Chr., Aristarh din Samos, cu secole înaintea lui Copernic, afirma că Pământul şi 
toate planetele se învârtesc în cerc în jurul Soarelui, Pământul rotindu-se complet în 24 de ore şi în jurul 
axei sale. Dar vremurile erau împotriva lui, şi numai colegul sáu Seleucus i-a acceptat teoria, care în ochii 
altora n-a avut nici un succes — deşi ulterior Copernic, urmărind ipoteza în epoca sa, a fost astfel încurajat 
să găsească dovada acestei convingeri antice. 


Se pare că grecii au adoptat zodiacul de prin secolul 6 î.Chr. Este posibil ca Democrit, cam prin 420 î.Chr., 
să fie acela care l-a popularizat şi a răspândit ideea că planetele influențează oamenii pe măsură ce ele 
călătoresc prin semnele zodiacale. Se spune că el a petrecut mult timp în Egipt şi în Orient. Cu siguranţă el 
a vizitat Persia, şi se poate să fi fost mai hotărât decât orice alt grec dinaintea lui, în promovarea concepției 
că planetele guvernează viața oamenilor. El era de acord cu Zeno, că nimic nu se poate petrece în lume la 
întâmplare. S-a afirmat că el ar fi dat nume greceşti semnelor zodiacale, deşi alţi istorici au sugerat că 
Anaxagora, născut în lonia în jurul anului 500 î.Chr., ar fi responsabil de asta — el era un astronom 


aventuros, primul care a explicat cá Luna stráluceste datoritá luminii reflectate a Soarelui. El a fost alungat 
din Atena, unde tráise vreme de 30 de ani, pentru tentativele sale de a rationaliza astronomia si pentru 
promovarea de teorii rationaliste asupra “lucrurilor preainalte”. Grecii, care aduceau sacrificii Soarelui si 
Lunii, fuseserä jigniti de sugestia lui cá ei pláteau tribut unei "stele mándre" si unui bolovan de stáncá. 


Multe relatári despre realizárile astronomice/astrologice timpurii ale grecilor trebuie privite cu suspiciune. 
Adesea s-a sugerat, de pildä, cá Thales a prezis o eclipsä solará care a avut loc in anul 585 f.Chr., punánd 
capăt unei bătălii între Lydieni şi Mezi, care s-au oprit din luptă datorită surprizei. Este improbabil sá fi fost 
aşa. Pur şi simplu, nu exista pe atunci cunoaşterea prin care să poată fi făcut acel lucru, deşi este posibil ca 
Thales să fi ghicit, pur şi simplu, în mod spectaculos. Probabil şi mai puţină bază se poate pune pe relatarea 
lui Plinius, despre Cleostratus din Tenedos care observa constelatiile zodiacale pe când aceste apăreau 
din spatele muntelui Ida către sfârşitul secolului al 6-lea î.Chr. Dar numai privind la calendarele proiectate 
de către Eudoxos din Cnidos (c 408-355 î.Chr.), un cercetător şi astronom grec, putem găsi cu certitudine 
faptul că grecii foloseau zodiacul (el este cel care, în “Fenomene”, a împărţit ecliptica în 12 semne egale). 


Între secolul 5 î.Chr. şi naşterea lui Christ, astrologia a atras diverse pături ale societății greceşti, printre 
care nu se numărau numai filosofii şi oamenii de ştiinţă, ci şi oameni ca Hipocrate, vindecátor şi “tată al 
medicinei”, care îi învăța astrologie pe discipolii săi pentru ca ei să poată descoperi “zilele critice” ale unei 
boli. Se spune că el a făcut remarca: “Cine nu înţelege astrologia este mai degrabă un nechibzuit decât un 
adevărat medic”. lar tinerii manifestau adesea un interes intens în acest domeniu. Când Platon a vizitat 
şcoala lui Dionysus, el a văzut doi elevi dezbătând cu multă vigoare teoriile lui Anaxagoras, şi ilustrindu-si 
argumentele prin schitarea eclipticii cu brațele întinse. Aristofan, în piesa “Norii”, a ridiculizat studiul 
astrologiei, prezentándu-| ca pe un cult al claselor superioare din societatea ateniană. 


Aşa cum era de aşteptat, un caldeean, Berosus, preot al zeului Bel Marduk în Babylon, a fost acela care, 
prin 260 î.Chr., a venit în insula Cos, unde exista o şcoală medicală în care studiase şi Hiparh, şi a pus 
bazele unei şcoli de astrologie care a fost, probabil, primul aşezământ de acest gen. Se pare că el folosea, 
ca manual de studiu, un tratat numit “Ochiul lui Bel", care exista sub forma a 70 de tăblițe în biblioteca lui 
Assurbanipal, dar fusese compilat mult mai înainte, în mileniul 3 î.Chr., pentru Sargon | — după cum se 
spune. Berosus a scris şi o enormă istorie a țării sale, "Babylonica", acoperind circa 5000 de ani, de la 
crearea lumii până la moartea lui Alexandru cel Mare, şi constituind sursa unui mare volum de informaţii 
astronomice şi astrologice tradiționale: despre Marele An, de pildă, şi teoria conform căreia cutremurele 
erau cauzate de conjunctiile planetelor cu Soarele. El a prezis si un cataclism mondial atunci când toate 
planetele aveau să ajungă în conjunctie în Rac: pământul avea să se preschimbe în noroi din cauza unui 
potop neobişnuit, şi lumea avea să fie apoi acoperită de ape, toată suflarea omenească fiind astfel distrusă. 


Berosus a fost faimos în timpul vieții sale, şi se spune că atenienii i-au ridicat o statuie cu limba de aur, ca 
un tribut adus abilităţilor sale oratorice. In Cos, continuatorii săi au fost Antipatrus şi Achinapolus, care îi 
învățau pe studenti astrologie medicală, şi se pare că ei au fost primii astrologi ne-babilonieni care au 
practicat desenarea unui horoscop pentru momentul concepţiei, în loc de momentul naşterii. Ei au lucrat 
mult cu aforismul antic, păstrat în literatura Hermeticá, care spunea că semnul ocupat de Lună în momentul 
concepției avea să fie la Ascendent în momentul naşterii. Interesant este că Dr. Eugen Jonas, un psihiatru 
cehoslovac, a lucrat mult cu aceeaşi teorie în anii 1960, declarându-se capabil să prezică sexul copilului, 
înainte de naştere, după poziția tropică a Lunii în momentul concepției. Guvernul comunist i-a interzis 
lucrările în 1970, înainte să se fi publicat toate rezultatele cercetărilor lui. 


Cu mai puţin răsunet, aflăm şi despre alti călători caldeeni care au vizitat Grecia: Soudines, de pildă, 
oaspete la curtea regelui Attalus | al Pergamului, a compilat tabele lunare care au fost folosite apoi timp de 
secole, şi unul dintre cele mai vechi lapidarii, în care diverse pietre preţioase sunt asociate cu anumite 
planete şi semne. De-acum, mulți greci vor adopta repede noua teorie celestă: Epigene din Bizanţ, 
Apollonius din Mindos şi Artemidor din Parium, cu toţii au pretins că au fost instruiți de preotii-astrologi 
babilonieni. Kidenas, care probabil a trăit în a doua jumătate a sec.3 î.Chr., pare să fie răspunzător pentru 
unele descoperiri astronomice babiloniene, şi poate că el a fost chiar profesorul lui Berosus (deşi este o 
problemă faptul că datele vieţii multora dintre aceşti astrologi antici sunt foarte incerte). Apoi, a mai fost 
Aratus, un contemporan al lui Berosus, care în 276 î.Chr. a pus în versuri “Fenomenele” lui Eudoxus, 


realizánd un poem care a devenit o lecturá obligatorie pentru generatii intregi de greci, cu descrierea sa 
datä planetelor, zodiacului si celorlalte constelatii, si cu sfatul sáu dat meteorologilor, ca o concluzie: 


"Studiazá Semnele in ansamblu pe durata anului, 
Apoi niciodatä sá nu anunti vremea ghicind fárá sens, 
La intämplare, ci numai prezicind-o cu sigurantä.” 


Nenumärati comentatori greci si romani au publicat editii proprii ale scrierilor lui Aratus. 


O figurá vagá, cu numele Critodemus, apare fugar intr-o listá a fondatorilor traditiei astrologice grecesti, 
listă dată de Firmicus Maternus, un scriitor latin de prin anul 356 d.Chr., în scrierea sa intitulată "De 
erroribus profanorum religionum", printre personaje pur imaginare precum Hermes, Orfeu si Nechepso. 
Acest gen de informatii creeazä dificultäti pentru oricine incearcä sá traseze istoria astrologiei. A fost si 
Critodemus tot un personaj imaginar? Sau chiar a realizat horoscoapele despre care se spune cá au fost 
făcute de el? Există un tratat numit “Horasis”, care îi este atribuit, şi din care au învăţat astrologii de mai 
tîrziu: unul dintre aceştia, Hefaistion, s-a bizuit pe acest tratat în stabilirea formulei sale astrologice pentru a 
determina dacă era bine ca un copil să se nască sau nu. 


Cu timpul, cunoaşterea astrologică a devenit un complex de informaţii mai mult sau mai putin coerent. 
Totuşi, asta nu înseamnă că era lipsită de contradicții sau că se dezvoltase mai coerent decât celelalte 
teorii despre natură şi univers. In cele 3 secole dinaintea naşterii lui Christ, între astrologi au survenit 
diferențe de idei care persistă şi în ziua de azi. Poate cea mai importantă dintre ele este aceea despre 
liberul arbitru. O categorie de astrologi “ştiinţifici” au adoptat o viziune foarte empirică: totul era 
predeterminat, prestabilit, iar mişcările planetelor erau, ca să spunem aşa, cele care provocau 
evenimentele viitoare. O altă categorie, şcoala “catharsis”-ului, credea că unele lucruri erau prestabilite, dar 
nicidecum toate. Dacă studiai mişcările planetelor suficient de mult, puteai să afli cu precizie un moment 
propice succesului în acțiune, sau un alt moment când acţiunea putea provoca dezastre. Liberul arbitru 
însemna dreptul de a alege momentul începerii unui proiect, al conceperii unui copil, al naşterii. 


Exista de-acum o foarte strânsă asociere între anumite planete şi anumite evenimente şi caracteristici 
terestre. Cea mai puternică, desigur, era între Soare şi viata însăşi. După cum se exprima un astrolog: 
“Soarele, care hrăneşte vlăstarii tuturor plantelor, este tot primul care culege de la ele primele fructe de 
îndată ce răsare. Pentru acest cules, el îşi foloseşte razele, dacă putem spune aşa, ca pe nişte mâini 
imense. Ce altceva decât nişte mâini ar putea fi razele sale, care culeg în primul rând cele mai suave 
emanatii ale plantelor?” 


Variația calităţii luminii solare în diferite momente ale zilei este înregistrată acum ştiinţific, aşa cum se 
prezintă aici cu imagini specifice egiptenilor. Marte este asociat, de către acelaşi astrolog antic, cu războiul, 
Venus — cu dragostea, Mercur — cu agilitatea si cu mesajele, s.a.m.d. Aceste asocieri nu erau văzute doar 
ca tradiționale, ci ca nişte adevăruri ştiinţifice, deşi erau încă păstrate asocierile mitice dintre planete şi 
legenda străveche, astfel încât Saturn era şi Cronos, Jupiter era şi Zeus (există un horoscop datat din anul 
8 d.Chr., în care Cronos se află în semnul Taurului, Zeus în cel al Racului, Ares — Marte - în cel al Fecioarei 
etc.). 


Exista un consens că planetele Jupiter şi Venus erau complet binevoitoare, iar alte două [Saturn şi Marte] 
erau antagoniste, cu Mercur ca planetă neutră. Intensitatea influenţei lor depindea de poziţia lor relativă la 
Pământ şi la Soare, care era în mijlocul familiei planetare, cu Marte, Jupiter şi Saturn deasupra, şi cu Venus, 
Mercur şi Luna dedesubt. Planetele inferioare erau umede, şi cu atât mai reci cu cât erau mai departe de 
Soare. Umiditatea era văzută ca o caracteristică feminină, astfel încât planetele superioare erau 
considerate masculine, în vreme ce Venus şi Luna erau feminine, iar Mercur era hermafrodit. 


Pe măsură ce teoria astrologică devenea tot mai complexă, devenea tot mai dificil de rezolvat anomaliile şi 
confuziile; iar pe măsură ce se dezvolta astronomia, devenea tot mai greu de pus în acord faptele 


cunoscute cu caracteristicile mitice. Si semnele zodiacului provocau confuzii; grecii vedeau Berbcul, de 
pildă, ca pe un personaj din legenda Lânii de Aur, în vreme ce astrologii care invätaserä de la caldeeni îl 
acceptaserä ca fiind Berbecul lui Ammon. In mod natural, Berbecul guverna afacerile negustorilor de läna, 
dar din moment ce Berbecul Aurit isi pierduse lána, el tindea si sá provoace bruste dezastre in comertul cu 
lână! 


În pofida faptului că existau nenumărate dificultăţi în evaluarea practică a interpretărilor oferite de astrologi, 
unele popoare continuau să ia subiectul foarte în serios — nu numai Seleucizii, Lagizii şi Atalizii, dar si 
statele mai mici precum Comagenul, în vremea regelui Antioh | (circa 80 î.Chr.). Inamic al lui Pompei, apoi 
aliatul lui în războiul civil, ceea ce a atras atacarea Samosatei de către Marc Antoniu (şi se spune cá Marc 
Antoniu fusese spionat de un astrolog trimis de Cleopatra), Antioh este înmormântat într-un cavou uriaş pe 
värful muntelui Nimrud Dagh, la peste 2300 m deasupra nivelului mării, acoperit cu sculpturi în relief care 
oferă o fascinantă antologie a credințelor astrologice ale vremii. Aici, zeii greci şi cei iranieni devin una: 
Mithra este Apollo, Ares este Hercules, Zeus este Oromazdes. Pe terasa vestică de la exteriorul cavoului 
există un mare basorelief cu un leu acoperit cu stele, şi cu Luna şi alte 3 planete: Jupiter lângă cap, Mercur 
în mijloc şi Marte la coadă — planetele asociate lui Zeus, Apollo şi Hercules. Se crede că aceasta este o 
reprezentare vizuală a horoscopului din 6 iulie 62 î.Chr., ziua când Antioh a fost încoronat după reaşezarea 
lui pe tron de către Pompei. 


Trecând de la Grecia către Roma, unde astrologia îşi luase efectiv locul în centrul evenimentelor politice, 
trebuie să privim către cetatea Alexandriei pentru a-l găsi pe omul care a reunit toate curentele gândirii 
astrologice din vremea sa si a făcut tot posibilul să le sistematizeze într-o singură carte. După moartea lui 
Alexandru, care fondase oraşul, regele Ptolemeu Soter — Ptolemeu | (323-285 î.Chr.) — fondase la 
Alexandria o universitate unde inteleptii oraşului se puteau întâlni pentru studiile lor. 400 de ani mai târziu, 
aici a ajuns să dea lecţii cel mai faimos astrolog al vremurilor antice, Claudius Ptolemaeus — Ptolemeu. 


Ptolemeu este cunoscut mai ales ca matematician, astronom şi geograf, care în pofida convingerii sale că 
Pământul era centrul universului, în jurul căruia se roteau toate celelalte corpuri cereşti, a proiectat un 
sistem astronomic care avea să fie folosit timp de secole întregi în toată Europa. Lucrarea sa “Syntaxis” are 
marele merit de a insista asupra simplităţii — nu are rost să se inventeze un sistem complex pentru a 
explica un fenomen, când este suficient un sistem simplu — şi asupra verificării observaţiilor. In mod uimitor, 
fără ajutorul vreunui telescop, el a catalogat 1022 de stele diferite (fata de circa 840 catalogate de Hiparh). 


Cartea “Tetrabiblos”, marea scriere de astrologie a lui Ptolemeu, prima lucrare substanţială care a ajuns 
întreagă până la noi, este o compilaţie a cunoaşterii astrologice din secolele precedente, şi a fost scrisă 
între anii 139 si 161, cand a trait el în Alexandria. Lucrarea are 4 cărți, şi începe cu o motivare suficient de 
rațională: deoarece este limpede că Soarele si Luna au efect asupra vieții terestre (prin anotimpuri, 
mişcarea mareelor etc.), este foarte bine să luăm în consideraţie şi efectele pe care le pot avea celelalte 
corpuri cereşti. Apoi, în ceea ce este considerat a fi un salt uriaş, el propune ca, din moment ce se 
consideră că este practic, în mod evident, printr-o cunoaştere precisă a punctelor enumerate mai sus, să se 
facă predicții legate de calitatea anotimpurilor, atunci nu pare a fi nici un impediment în a se da prognoze 
similare cu privire la destinul şi dispoziția oricărei ființe umane, fiindcă... încă din momentul formării primare 
a oricărui individ poate fi percepută calitatea generală a temperamentului acelui individ, şi se poate enunta 
forma corporală şi capacitatea mentală cu care va fi dotată de la naştere acea persoană, şi pot fi indicate şi 
evenimentele favorabile sau nefavorabile... 


Ptolemeu adoptă un punct de vedere extrem de realist asupra subiectului, în pofida evidentei sale adeziuni 
fata de astrologie; el admite, de pildă, că ştiinţa aceasta este imperfecta, nu numai fiindcă unii astrologi sunt, 
pur şi simplu, astrologi slabi, ci şi pentru că trebuie să fie luate în consideraţie şi alte influenţe decât cele 
astrologice. Totuşi, aşa cum unui medic nu i se poate imputa nimic dacă el cercetează atât obiceiurile 
personale ale pacientului, cât si natura bolii lui, la fel nu i se poate imputa nimic unui promotor al predictiei 
dacă încearcă sá combine luarea în consideraţie a personalităţii, educaţiei, formaţiei şi țării unui individ, cu 
mişcările corpurilor cereşti. Căci, aşa cum un medic acţionează rațional când ia în consideraţie constituția 
funcţională a persoanei bolnave odată cu boala sa, tot asa, în formarea predictiilor, trebuie să fie la fel de 
acceptabil să se ia în consideraţie orice alt lucru legat de subiect, pe lângă mişcările corpurilor cereşti, şi să 
se colecteze şi să se compare cu acele mişcări orice alte circumstanţe asociate care apar în alte domenii. 


În Cartea Întâia din “Tetrabiblos”, Ptolemeu începe sá sintetizeze scrieri nu numai despre Soare, Lună şi 
planete, ci şi despre anumite stele fixe, intrând în detalii tehnice. In Cartea a Doua, el ajunge să “reunească 
întreaga doctrină între limitele raţiunii fireşti”, delimitând două domenii principale în care astrologia poate fi 
utilă omului — domeniul general (legat de naţiuni întregi, tari sau oraşe) si cel particular (legat de indivizi). 
El corelează dispunerea naţiunilor pe hartă cu astrologia, scoțând în evidenţă faptul că popoarele par să 
aibă temperamente diferite, care pot fi corelate cu clima ţărilor lor - clima fiind, desigur, o chestiune 
dependentă de căldura Soarelui. Popoarele din extremul nord, de pildă, care locuiesc “lângă Urşi”, sau 
aproape de cercul arctic, îşi au zenitul mult mai departe de Zodiac şi de căldura Soarelui. De aceea, 
constituția lor abundă în frig, şi ei sunt puternic imbibati cu umiditate, care în sine este o calitate foarte 
hrănitoare, şi la aceste latitudini nu este epuizată de căldură. De aceea, ei au o constituție echilibrată, cu 
păr drept, corp masiv şi statură înaltă. Au o fire rece şi maniere sălbatice, datorate frigului continuu... 


Cartea a Doua se încheie cu un pasaj despre cum trebuie interpretate eclipsele, şi despre semnificația 
meteoritilor (aspect pur meteorologic). In Cartea a Treia, Ptolemeu se îndreaptă spre astrologia individului. 
Lui îi este limpede dificultatea de a obţine o oră precisă a naşterii, sau măcar ora exactă a concepţiei. 
Ambele depind de observaţii astronomice, folosind un astrolab, sau având la dispoziție un ceas cu apă 
(chiar şi acestea, spune el, se ştie că pot avea scurgeri şi de aceea pot fi imprecise!). El nu este obsedat de 
alegerea care trebuie făcută între a se lucra cu ora concepției sau cu ora naşterii; ideal ar fi să fie notate 
amândouă. In final, se poate spune că, de fapt, concepția înseamnă însăşi generarea semintei umane, iar 
naşterea înseamnă apariția omului însuşi, din moment ce copilul, la naştere, dobândeşte numeroase 
calități pe care nu le putea avea în pântecul mamei, calități care sunt proprii numai naturii umane. 


Se dau instrucţiuni detaliate despre interpretarea unei teme natale sau a unui horoscop, şi indicații despre 
ceea ce se poate aştepta să descopere un bun astrolog. Aparenta fizică este, cu siguranţă, un ingredient. 
Copilul născut când Saturn este “oriental” (adică în jumătatea estică a temei natale) va avea un ten palid şi 
o constituție bună, cu păr negru si cárliontat, piept larg si solid, ochi obişnuiţi şi un corp cu proportii 
echilibrate, temperamentul său fiind o combinaţie mai ales a calităților “umed” şi “rece”. Dacă Saturn este 
"occidental" (în partea vestică a temei), figura va fi negricioasă sau întunecată, constituția — suplă şi scundă, 
părul rar, corp fără păr dar bine făcut, ochi negri sau intunecati, iar temperamentul mai mult “uscat” 
şi "rece". 


Bolile puteau fi prevăzute, şi de aceea se puteau lua măsuri contra lor, studiind tema natală; la fel puteau fi 
cunoscute abilitățile mentale ale individului în dezvoltarea sa. In general, o amplificare a acţiunii semnelor 
“tropicale” sau "cardinale" (Berbecul, Racul, Balanța şi Capricornul) predispunea mai mult mintea sà se 
orienteze spre chestiunile politice, făcând-o dornică să se angajeze în acţiuni publice şi turbulente, să fie 
atrasă de onoruri şi preocupată de teologie; în acelaşi timp, o asemenea minte era ingenioasă, 
pătrunzătoare, cercetătoare, inventivă, speculativă, şi înclinată să studieze astrologia şi divinatia. 


Semnele “fixe” (Taurul, Leul, Scorpionul şi Vărsătorul), dacă sunt accentuate, fac firea justă, lipsită de 
compromisuri, constantă, fermă în urmărirea telului, prudentă, răbdătoare, muncitoare, riguroasă, castă, 
greu de rănit, consecventă în atingerea obiectivelor, dornică de onoruri, răzvrătită, avará si incapatanata. 


Cei născuţi cu o accentuare a semnelor “bicorporale” sau “mutabile” (Gemenii, Fecioara, Săgetătorul sau 
Peştii) sunt firi variabile, versatile, greu de înțeles, volatile si instabile, înclinate spre duplicitate, 
drăgăstoase, şirete, iubitoare de muzică, neatente, superficiale şi purtătoare de regrete. 


Dar şi planetele au rolul lor în modelarea caracterului. Saturn, de pildă, într-o anumită relaţie cu Venus în 
tema natală, şi dacă este “exaltată” (bine plasată într-un semn de vibraţie similară), îi face pe bărbaţi să fie 
potrivnici femeilor, atraşi spre guvernare, înclinați spre singurătate, foarte rezervaţi, nepäsätori fata de 
ranguri, indiferenți la frumuseţe, invidiosi, austeri, nesociabili, izolaţi în opiniile lor, dedicati divinatiei, 
serviciilor religioase şi misterelor, atraşi spre preoție, fanatici şi supuşi religiei, solemni, plini de reverență, 
calmi, cercetători ai înțelepciunii, loiali în prietenie, cumpátati, reflexivi, circumspecti şi scrupulosi cu privire 
la prietenia femeilor. 


Pe de altá parte, dacá nu este in asociatie cu Venus si este räu plasat, Saturn fi poate face pe bárbati sá fie 
licentiosi si libidinosi, inclinati spre flirt, neatenti si cu gänduri necurate, obsceni, infideli fatá de femei, in 
special fatä de cele din familia lor, desfránati, certäreti, sordizi, dusmani ai elegantei, clevetitori, betivi, 
superstitiosi, adulteri si lipsiti de orice respect, blasfemiatori ai zeilor si batjocoritori fatä de riturile sacre. 


Cartea a Patra continuá interpretarea diverselor aspecte ale temei de nastere — cum sá se discearná 
averea, rangul si ocupatia viitoare a unui copil, natura probabilä a cäsätoriei sale si atitudinea sa fatä de sex. 
De pildă, Marte plasat departe de Venus şi Saturn dar în apropierea lui Jupiter va face ca “bărbaţii să fie puri 
Si decenti in viata sexualá, si inclinati numai cátre porniri naturale", in timp ce dacá Marte era afectat de 
Venus, ei “vor deveni foarte licentiosi si vor încerca să-şi satisfacă dorinţele pe orice cale". 


“Tetrabiblos” a avut o influență enormă în epoca sa, şi multe secole după aceea. Alti astrologi, precum 
Hephaestion din Teba, Paul din Alexandria şi lulius Firmicus, au folosit-o si au văzut-o ca pe o lucrare de 
referință. Chiar şi azi ea este citită de astrologi, nu numai fiindcă unele din preceptele ei fac parte dintr-o 
moştenire astrologică, ci pentru că ea oferă argumente coerente în sprijinul teoriei sale. De pildă, Ptolemeu 
a afirmat clar influența Precesiei Echinoctilor, arătând că “începutul semnelor trebuie considerat din 
punctele tropicale si de echinoctiu. Această regulă nu numai cá este afirmată foarte ferm si de scriitori pe 
această temă, dar este şi evident, prin demonstraţii constant acceptate, că naturile, influenţele şi înrudirile 
lor nu alte origini decât tropicele si echinoctiile”... Cu alte cuvinte, contează secţiunea de 30 de grade a 
eclipticii în care se află planetele, şi nu constelatiile care pot fi în spatele lor. Totuşi, acest argument 
străvechi este controversat încă, în pofida faptului că Ptolemeu l-a afirmat clar încă de acum 2000 de ani. 


Unii astrologi, care preferă să vadă subiectul mai degrabă din perspectivă mistică decât practică, l-au găsit 
pe Ptolemeu cam arid şi lipsit de inspiraţie. Totuşi, el s-ar putea să fi fost contaminat, ca multi astronomi din 
vremea lui, de romantismul pur al universului: “Muritor cum sunt, ştiu că m-am născut pentru o zi; dar când 
urmăresc mulțimea de stele înşirate în mersul lor circular, picioarele mele nu mai ating pământul, mă înalt la 
Zeus însuşi, să mă ospăteze cu ambrozie, hrana zeilor.” 


Entuziasmul sincer al lui Ptolemeu, ca şi siguranţa lui, au fost mereu molipsitoare pentru generaţiile care 
i-au urmat; dar este adevărat şi că multe pasaje din Tetrabiblos pot fi percepute astăzi ca având o tentă 
surprinzător de modernă, în lumina celor mai recente descoperiri ale razelor cosmice, nebănuite înainte, şi 
ale efectelor gravitaționale dintre planete. De fapt, erorile sale nu sunt mai multe decât ale tratatelor 
ştiinţifice din vremea lui, şi el reprezintă un model de as în domeniul său. Este suficient să-i comparám 
scrierea cu alte cărți astrologice din vremea lui, ca să vedem superioritatea sa. Să luăm, de pildă, 
fragmentul păstrat din Salmeschnaiko, un alt manual influent, plin de generalizári: “...Aceastà perioadă îi 
face pe multi să-şi ducă viata ca avocaţi, alţii ca înţelepţi, sfetnici, multi ca regi şi cântăreţi ai zeilor, si multi 
ca tálmaci de limbi străine... Totuşi, multi consumă substanţa celorlalţi. [Domnul Flacarii] îi face pe multi sá 
fie homosexuali pasivi, pe alții să cu mátusile lor şi cu mamele lor vitrege, astfel pervertindu-i.” 


Nu este uşor de aflat cât de mult era folosită astrologia de către greci la nivelul vieţii personale. Eudoxos, în 
secolul al 4-lea î.Chr., condamna folosirea horoscoapelor pentru predicții personale, iar Teofrast, ceva mai 
târziu, era surprins să afle că babilonienii se declarau capabili să prezică evenimente din viata indivizilor, ca 
şi să facă prognoze meteorologice. Ennius (239-169 î.Chr.) este primul scriitor latin dintre aceia care scrie, 
despre aceia care descriau semnele din ceruri: 


“Ei observă Caprele sau Scorpionii marelui Jupiter 
Şi alte nume monstruoase cu forme oribile 
Cätärändu-se pe Zodiac...” 


iar Cato, care a murit in 149 î.Chr., îl avertiza pe administratorul fermelor sale sà nu accepte sfaturi de la 
cálátorii caldeeni. Si stoicismul, atunci cánd a ajuns sá fie la modá in Roma, trebuie sá fi fost responsabil 
pentru interesul timpuriu fatä de astrologie. Probabil este corectä presupunerea cá predictiile fácute pentru 


romani in primele secole d.Chr. erau destul de asemänätoare cu cele fácute pentru greci in secolele 
precedente: numai cá s-au pástrat mai multe din primele. 


Aceste exemple romane sunt extrem de variate, dupa cum aratä Jack Lindsay in lucrarea sa exhaustivá 
"Originile Astrologiei" (Origins of Astrology, 1971). Totusi, putine dintre ele incearcä sá prezicä viitorul. Este 
de presupud cá acest lucru se fácea (dacä se fácea) in conversatie cu clientii, si pe baza a numeroase file 
cu date notate de astrologi despre pozitiile planetelor la nastere si despre evolutia ulterioarä a clientului, ca 
si pe baza caracteristicilor fizice. Un om näscut pe 14 decembrie devenea consilier al guvernatorului, dar 
fiindcá isi supára superiorul, ajungea sá sfárgeascá muncind printre prizonieri. Un altul, náscut la 23 aprilie 
104, avea braţe scurte. lar un altul era bolnav si era cát pe ce sá se înece pe mare, dar era salvat gratie 
pozitiei binevoitoare a lui Saturn. 


Majoritatea astrologilor păstrau note de acest gen, adunând dosare întregi care corelau poziţiile planetelor 
de la naşterea unui individ, cu evenimentele viitoare din viaţa lui sau cu caracteristicile sale fizice. Cineva 
născut pe 10 noiembrie 114 avea, in al 42-lea an de viata, “certuri, confuzie şi notorietate din cauza unei 
femei”, iar doi ani mai târziu, “moartea violentă a unui sclav şi situația critică a tatălui său, şi acuzaţia de 
comportare josnică şi viol. Dar a primit ajutor şi daruri de la prieteni...“ Altcineva, născut pe 21 ianuarie 116, 
era efeminat şi “avea vicii de nedescris, căci Capricornul este lasciv iar guvernatorul sáu [Saturn] era în 
Taur, semnul [care indică genul] de slăbiciune, în timp ce Scorpionul indică genul de lubricitate". 
Surprinzător, el avea să cadă din înalta sa poziţie în armată în urma unui incident nedezvăluit. 


Prin anul 188, Vettius Valens din Antiohia, astrolog binecunoscut, strânsese o frumoasă colecţie de 
horoscoape şi a publicat peste 100 din ele în lucrarea sa “Anthologiae”, ilustrând interpretarea temelor 
natale şi susținând că el a devenit un astrolog atât de experimentat şi de precis în interpretări, numai în 
urma examinării detaliate a modului în care lucraseră planetele în viaţa clienţilor săi. El este primul astrolog 
a cărui viata poate fi comparată cu cea a altor astrologi profesionişti din epocile următoare: el şi-a înregistrat 
continuu descoperirile, a scris uneori cărți (din păcate, “Manualul Profesorului” scris de el s-a pierdut), si 
permanent a trebuit să se apere împotriva atacurilor primite atât din partea astrologilor, cât şi din partea 
adversarilor astrologiei. 


Dar dacă multi astrologi, în ultimele secole dinainte de Christos, în Grecia, şi din anii timpurii ai Imperiului 
Roman, practicau astrologia relativ discret, având drept clienţi bărbaţi şi femei din cele mai joase pături ale 
societăţii, în Roma găsim primele relatări detaliate despre influența astrologilor în politica unei tari prin 
clienții lor cu poziţii înalte. In următoarele 18 secole, astrologia a făcut parte din viata personală şi politică a 
majorității oamenilor politici şi a celor din jurul lor. 


Volumul IV 
Planetele Imperiale 


Către sfârşitul secolului 3 î.Chr., dramaturgia şi literatura greacă au început să-i intereseze serios pe 
romani. La început, astrologia a pătruns la capătul de jos al scării sociale: în timp ce minţile inteligente se 
delectau cu piese şi poeme greceşti, plebea era fascinată de mulţimea de prezicători care îşi croiau calea 
— aşa cum o fac mereu şarlatanii — către o nouă sursă de bani uşor câştigaţi. 


Dar nu a trecut multă vreme până ce, la început din interes pentru astronomie, romanii inteligenți au aflat 
despre preocupările grecilor pentru influenţa planetelor în viata omenirii. In secolul 1 î.Chr., Cicero, care 
mereu a fost sceptic fata de astrologie, o lua destul de în serios ca să o descrie pe scurt, fără ironie, în 
scrierea sa “De divinatione" (Despre divinatie): 


“În centura stelară pe care grecii o numesc Zodiac există o forță de o asemenea natură încât fiecare parte a 
acelei centuri afectează şi schimbă cerurile într-un mod distinct, în funcţie de astrele aflate în ea sau într-o 
zonă care o influențează, la un moment dat... Grecii cred că este nu numai probabil, ci chiar sigur, că, aşa 
cum temperatura aerului este reglată de forțe celeste, tot aşa copiii sunt influenţaţi la naştere în sufletul şi 
trupul lor, şi prin această forță sunt determinate mintea lor, manierele şi dispoziția, condiţia fizică, cariera în 
viata şi destinul lor.” 


Rezumatul lui Cicero despre funcţionarea astrologiei arată că romanii inteligenţi înțelegeau subiectul: el a 
accentuat că erau luate în consideraţie, în mod normal, numai cele 12 semne şi planete; că ascendentul, 
semnul care se vede la orizontul estic în momentul naşterii, era “semnul natal!” (şi nu “semnul solar”, careva 
fi asociat strâns cu astrologia simplistă doar în secolul 20); că astrologul îşi trăgea concluziile din unghiurile 
formate de poziţiile planetelor în cele 12 constelații şi în “case”, fiecare “casă” arătând o influenţă într-un 
domeniu al vieții subiectului — casa a 4-a era, de pildă, cea a părinţilor, casa a 5-a era a copiilor, casa a 


10-a era a onorurilor, iar casa a 11-a era a prietenilor. 


Nu se poate spune că între 300 şi 150 î.Chr., printre romani a avut loc o dezvoltare a cultelor stelare. În 
această perioadă, însă, noi divinităţi şi-au cucerit locul, printre ele fiind Esculap (Asclepios), Cybele, 
Bacchus, Isis şi Mithras (ca sá nu mai amintim de lehova). Oricum, toate au avut, într-o anumită măsură, 
asocieri astrologice (chiar şi lehova), şi au contribuit la o serioasă creştere a interesului fata de subiectul 
astrologiei. Mithras, în special, a facilitat răspândirea astrologiei în Imperiu, făcând adevărate convertiri 
peste granițe: astrologia “modernă” a ajuns în Britania, fără dubii, sub forma sculpturilor zodiacale din 
altarele mithraice, în vreme ce Esculap devenea patronul medicinei astrologice. 


Asa cum se întâmplă de obicei când o tara este invadată de o cultura noua, unii au reacţionat puternic la 
tendința de schimbare a vremii. Dar curgerea lucrurilor era împotriva lor. Scipio Africanul, de pildă, 
învingătorul lui Hannibal, al cărui interes scandalos pentru lucrurile greceşti se spune că l-a făcut să iasă în 
public îmbrăcat în straie greceşti, era un mare susținător al elenismului. Şi chiar scepticul şi integrul Cato, 
spre finele vieții sale, a primit influxul spiritului nou si a început să învețe limba greacă. 


Cato a fost cel care a avertizat asupra nenumáratilor astrologi şi magicieni sarlatani care veneau la Roma în 
jurul anilor 200-150 î.Chr. Poetul Ennius, un italian din sud adus de Cato la Roma, i-a atacat şi el: 


“De puţin folos sunt aceşti şarlatani martieni, 
Astrologi rurali şi ghicitori ai sorții 

In înghesuiala din bâlciuri , sau preoți ai lui Isis, 
Pretinşi interpreţi ai tuturor viselor tale. 

Aceşti mincinoşi nu au nici o îndemânare 

Să citească viitorul; sunt doar o ceată de ipocriti 
Mánati de foame, care nu ştiu deloc 

Să-i lase pe ceilalți în pace; dar ei iti promit 
Averi imense — dacă imparti cu ei ceea ce ai!" 


Dar influenţa falşilor astrologi era învinsă de departe de influenţa cunoaşterii acumulate de către astronomii 
greci, iar romanii erau foarte impresionați de realizările ştiinţifice. Atunci cand Marcellus a cucerit Siracuza 
în 212 î.Chr. şi s-a întors la Roma cu un model de sfere celeste găsite în casa lui Arhimede (ucis în timpul 
cuceririi oraşului), acest model a fost foarte admirat — şi folosit. Şi din moment ce termenii erau încă 
sinonimi (se foloseşte uneori termenul “astronomie” acolo unde noi, astăzi, ne-am aştepta să fie vorba de 
“astrologie”, şi invers; Platon foloseşte numai “astronomie”, dar Aristotel — numai "astrologie"), aceasta 
însemna că exista cel putin o presiune sporită asupra romanilor inteligenţi ca să ia în considerare teoria 
conform căreia planetele afectează comportamentul uman. 


O minoritate a refuzat să se lase convinsă: Cicero, aşa cum am văzut, dar şi — cu un secol mai devreme — 
filosoful sceptic grec Carneades. El era unul dintre liderii Academiei Platonice, şi a fost ambasador al Atenei 


la Roma In 156 1.Chr. El sustinea cá nu numai cá era virtual imposibil sá se facá o observatie precisä a 
cerului in momentul nasterii (sá nu mai vorbim de cel al conceptiei), dar era limpede cá astrologia nu 
functiona si nu putea sä functioneze deoarece oamenii näscuti in acelasi moment puteau avea destine 
diferite, in timp ce altii näscuti in locuri si la date diferite mureau in acelasi moment; mai mult, animalele ar 
fi trebuit sá aibá aceeasi soartä cu fiintele omenesti odatä cu care se násteau, iar oamenii de diferite rase, 
traditii si credinte, náscuti in acelasi moment, aveau in mod evident destine diferite. El nu a reusit sá vadá 
cä ultima sa obiectiune le contrazicea pe toate celelalte: multi astrologi, de atunci ca si de acum, spun foarte 
limpede cà astrologia este doar unul din ingredientele vieții, dar mediul si tradițiile cu siguranță că îi 
influenţează efectul. 


Obiectiile lui Carneades au fost reluate de multe ori după aceea (printre alții, de către Sf.Augustin, care si 
le-a asumat complet şi le-a folosit ca şi cum ar fi fost ale sale). In ansamblu, ele nu sunt foarte 
convingătoare, deşi au avut multă semnificaţie în vremea când au fost făcute, şi când cel puţin unii astrologi 
erau foarte fatalişti. Şi cu siguranţă că ele trebuie să fi avut efect în Roma, unde Carneades a avut un 
succes senzaţional în cuvântările sale — tinerii romani mondeni, dornici să tina pasul cu moda si cultura 
greacă, se înghesuiau în aulele unde vorbea el. 


Ar fi o greşeală să presupunem, astfel, că astrologia a avut o evoluție uşoară. În 139 î.Chr., s-a dat un edict 
care permitea Romei să expulzeze orice străin care provoca tulburări; au fost folosite argumentele lui 
Carneades pentru a se sustine că astrologii nu făceau decât să profite de credulitatea săracilor, si multi 
astrologi au fost alungați. Atitudinea autorităţilor — că astrologia era capabilă să creeze tulburări — a căpătat 
o confirmare prin anii 134-132 î.Chr., când în Sicilia a avut loc o serioasă revoltă a sclavilor, conduşi de un 
oarecare Eunus, care fie era astrolog, fie ştia foarte bine sá se dea drept astrolog. El era, în mod evident, un 
şarlatan foarte iscusit (dacă este cazul să-l credem pe istoricul Florus, care spune că, printre alte trucuri, 
Eunus obişnuia să tina în gură o nucă plină cu sulf, astfel că scotea fum şi flăcări din gură în timp ce vorbea), 
şi ajutindu-se de trucuri şi oratorie a ajuns să comande o forță armată de peste 60.000 de sclavi. Chiar şi 
atunci când rebeliunea a fost înfrântă, romanii au fost destul de impresionați de clarviziunea lui Eunus ca 
să-l captureze viu. 


După mai puţin de 30 de ani, Athenio, un alt astrolog (de data asta unul serios) a condus o altă revoltă a 
sclavilor din Sicilia, afirmând insistent că planetele îi dezvăluiseră că el avea să fie regele Siciliei. El si cei 
care l-au urmat au dat mult de furcă autorităţilor până prin anul 100 î.Chr., când Athenio a fost ucis într-o 
luptă corp la corp cu consulul Manius Aquillius. 


Primul roman cu adevărat expert în astrologie a fost Publius Nigidius Figulus — care nu a fost un om simplu, 
ci o persoană cu funcție publică, fiind edil şi mai târziu pretor sau magistrat. Reputația sa de astrolog era 
considerabilă, şi el s-a aflat în centrul a ceea ce a fost, virtual, şcoala romană timpurie de astrologie, iar 
printre alte cărţi el a publicat câteva despre predictie şi meteorologie, ca si una de astronomie pură. Din 
păcate, lulius Cezar nu-l simpatiza, şi când a ajuns la putere, l-a exilat (deşi probabil din motive politice mai 
mult, si nu astrologice). 


Creşterea interesului public pentru astrologie este ilustrată în opera lui M.Terentius Varro, un coleg al lui 
Nigidius Figulus; Varro nu era astrolog, dar era profund interesat de folosirea astrologiei ca instrument de 
înțelegere a istoriei. El a comandat chiar un horoscop al Romei şi al fondatorului ei, Romulus — primul 
exemplu pe care îl avem despre folosirea astrologiei pentru a dezvălui trecutul prin examinarea istoriei unei 
persoane sau a unui oraş, şi din aceasta estimându-se timpul probabil al naşterii. Cicero relatează că 
Lucius Tarutius din Firmum, un prieten comun al lor, calculase că Roma “s-a născut” într-un moment când 
Luna era în Balantá, si “din acest fapt a prezis fără ezitare destinul nostru”. Plutarh relatează mai târziu cu 
multe detalii descoperirile lui Tarutius, comentând că “aceste speculații şi altele similare probabil vor atrage 
cititorii prin noutatea şi extravaganta lor, mai degrabă decât să-i ofenseze prin caracterul lor de fabulatie". 


Varro, deşi nu a fost astrolog, a inclus în scrierea sa “De disciplinus” (“Despre disciplină”) un capitol de 
astrologie care a fost exprimat atât de bine şi de economic încât avea să fie folosit în mod repetat de 
scriitorii care i-au urmat. Unul dintre prietenii lui pare să fie acel C. Fonteius Capito care a mers în Egipt cu 


Marcus Antonius si a jucat un rol important în reconcilierea lui temporară cu Octavianus, înainte de a reveni 
in Egipt ca sá plece cu Cleopatra cätre Siria. 


Scepticii se imputinau, si lupta cu ei nu mai era atät de dificilä. Cicero a rámas neconvins, chiar si dupä 
sederea sa in Rhodos cu stoicul grec Posidonius, si dupá o prietenie stränsä cu Nigidius Figulus. El pare sá 
tolereze ideea astrologiei in lucrarea "Despre consulatul meu", dar mai tárziu isi exprimä fárá echivoc 
párerea cá "pozitiile corpurilor ceresti pot influenta unele lucruri, dacá vrei, dar cu sigurantá nu pot influenta 
totul”. El nu a fost atât de stupid încât sá nege că Soarele influenţa creşterea plantelor, sau că Luna 
determina mareele, dar se îndoia serios de orice efect pe care l-ar fi putut avea planetele asupra vieții 
umane. Si mai târziu, în scrierea “Despre divinatie", el a amplificat atacul, prezentând 8 critici specifice, 
inclusiv vechea chestiune a naşterii gemenilor, posibilitatea ca astrologii să nu poată vedea bine cerul, şi 
efectul mediului — scoțând în evidenţă şi faptul că “sămânţa părintească” avea contribuţia ei la aspectul, 
obiceiurile şi comportamentul unei persoane, şi că noile progrese în medicină arătau că se puteau vindeca 
“defectele naturale” cu care se putea naşte un copil. Cartea “Despre divinatie" este, probabil, cel mai 
semnificativ exemplu al scepticismului timpuriu al romanilor. Un alt exemplu este poemul lui Lucretius “De 
rerum natura”, în care autorul argumentează în favoarea liberului arbitru şi a faptului că sufletul ar fi la fel de 
muritor ca şi corpul, şi astfel că nici un panaceu celest nu este acceptabil. 


Printre miturile perpetuate de către unii istorici ai astrologiei este şi acela care îl reprezintă pe lulius Cezar 
ca pe un promotor al astrologiei, sau chiar ca fiind el însuşi astrolog. Se pare, din contră, că el a fost 
aproape complet sceptic, deşi accepta efectul evident al planetelor asupra vremii sau asupra vieții plantelor. 
In rest, el nu numai că respingea semnele prevestitoare de modă veche, ci chiar două horoscoape care i-au 
fost prezentate de către astrologi apreciaţi ai vremii îi promiteau o moarte fericită şi paşnică încununându-i 
ani plini de succese. Este posibil ca legendele despre interesul său fata de astrologie sá se fi născut 
datorită alegerii simbolului Taurului ca drapel al legiunilor sale (Taurul este guvernat de Venus, şi se spune 
că Venus însăşi era printre strămoşii lui Cezar). Este mai probabil că el a ales acest simbol în mod deliberat, 
pentru a profita de superstitiile soldaţilor de rând. Nu pare să existe nici un motiv ca să respingem povestea 
în care el refuza să accepte visul premonitoriu avut de soția sa Calpurnia în noaptea dinaintea morţii lui. De 
asemenea, pare adevărat faptul cá un astrolog numit Spurinna l-a avertizat sá se ferească “de Idele lui 
Marte”. 


Se pare că el îl cunoştea foarte bine pe Spurinna, fiindcă îl menţionează în scrisorile sale. Este probabil şi 
că Spurinna este astrologul care, în anul 46 î.Chr., l-a sfătuit pe Cezar să nu treacă marea în Africa decât 
după solstițiul de iarnă — sfat pe care Cezar l-a respins, şi fără să i se întâmple vreo catastrofă. Şi Cicero l-a 
cunoscut bine pe Spurinna, şi îi lăuda aptitudinile. Oricum, Spurinna a avut destulă dreptate când l-a 
avertizat pe Cezar cá ar trebui “să se teamă de un pumnal care nu-l va mai ameninţa după Idele lui Marte", 
după cum relatează Plutarh. Şi Cassius Dio, istoric roman din anii 150-235, scotea în evidenţă faptul că 
acesta era un bun exemplu despre natura inevitabilă a unei predicții astrologice sigure. 


La moartea lui Cezar a apărut o splendidă cometă, care a strălucit pe cerul nopții în 7 seri la rând; în mod 
evident, el devenise nemuritor şi se îndrepta spre locul unde avea să strălucească între stele. 


În timpul anilor săi de studiu la Apollonia, când era văzut cu certitudine ca viitor împărat, Octavian August a 
vizitat un bine cunoscut astrolog local, Teogene, care, în clipa când a văzut tema natală a lui Octavian, s-a 
aruncat la picioarele lui. Desigur, Octavian a fost foarte impresionat şi (spune Suetoniu), “din acel moment 
a avut o asemenea credinţă în destinul său, încât şi-a făcut public horoscopul şi a bătut o monedă gravată 
cu semnul constelatiei Capricorn, sub care era născut”. 


Cu toate ocaziile, comentând reacția publicului fata de apariția cometei lui Cezar, în 44 î.Chr., Octavian 
afirma că astrologia putea fi de folos în relaţiile publice. Dar asta numai dacă era în favoarea sa - şi 
majoritatea astrologilor din Roma au înclinat să creadă, la moartea lui Cezar, în şansa lui Marc Antoniu, a 
cărui identificare cu Orientul (şi chiar cu Cleopatra) le plăcea mai mult. Octavian l-a făcut edil pe Agrippa (un 
prieten al său de-o viata, care fusese cu el la Teogene), şi l-a instruit să alunge din oras toti astrologii si 
vrăjitorii. 


Fárá indoialä cá avea dreptate. De-acum, foarte putini oameni, de orice nivel de inteligentä sau social, mai 
contestau aptitudinile astrologilor. Vitruviu, mare arhitect, reflectä in cartea sa atitudinea majoritátii: oricine 
trebuie sá accepte calculele Caldeenilor, care pot explica trecutul si viitorul prin calcule astronomice. El era 
absolut sigur cá astrologia functiona, ca o adeváratá stiintá. Alti autori ai vremii sustin viziunea sa: Horatiu, 

Virgiliu, Propertiu, Ovidiu. Si deja se vázuse cá si Impäratul August (asa cum fusese proclamat Octavian) O 
împărtăşea. 


Mai întâi, că Octavianus ceruse sfatul astrologilor despre un posibil mariaj pentru singurul său copil, lulia. 
Fiii săi vitregi Tiberius şi Drusus erau deja adolescenți, iar lulia avea abia 16 ani; era evident că era cu atât 
mai în siguranță, cu cât se căsătorea mai repede. Astrologii l-au recomandat pe Marcellus, văr cu lulia. 
Bolnav de tuberculoză şi slab, băiatul a murit la doi ani de la căsătorie. Consilierii astrologi au avut ceva mai 
mult noroc, într-un fel, a doua oară. Sfatuit de ei, Octavian August l-a convins pe prietenul sáu Agrippa să 
divorțeze de soția sa si să o ia pe lulia de soție. Mariajul lor a durat 11 ani si a produs mai multi posibili 
moştenitori ai tronului, dar nici unul nu a ajuns să domnească. 


În anul 12 î.Chr., Octavian August a poruncit încă o dată să se ia măsuri împotriva astrologilor care 
reveniseră în mare număr în Roma în ultimul sfert de secol. Mulţi dintre ei publicau predicții despre 
succesiunea la tronul său, unele foarte îngrijorătoare. Împăratul a dat o lege prin care supunea cenzurii 
toate profetiile; multe dintre ele au pierit în flăcări înainte să ajungă la public. 


Multe speculaţii astrologice se făceau despre o posibilă a treia căsătorie a luliei, devenită notorie pentru 
imoralitatea ei. Octavian a poruncit celui mai mare dintre fiii săi vitregi, Tiberius, să divorțeze de o soție 
iubită şi să se însoare cu lulia. Tiberius nu a putut decât să se supună - altfel ar fi trebuit să se sinucidă. 
Războinic de succes, Tiberius a reuşit să se tina departe de lulia plecând în campanii militare — dobândind 
astfel multe onoruri. Dar când campaniile s-au încheiat, şi nu mai putea să stea departe de noua sa soție, el 
a cerut lui Octavian permisiunea să se retragă în Rhodos “ca să studieze”. Împăratul, care din principiu nu 
credea nici unul din lucrurile oribile auzite despre fiica sa, a acceptat cu răceală; astfel cà, în anul 6 î.Chr., 
Tiberius a plecat în Rhodos şi opinia generală a fost că şansele sale la succesiunea tronului erau terminate. 


Rhodos era un loc izolat pentru un om provenit chiar din inima Imperiului. Tiberius îşi ocupa timpul 
participând nostalgic la lecţiile date de învățații locali, şi la una din ele a întâlnit un om care avea să devină 
unul dintre primii doi oameni din Roma: Thrasyllus, un literat din Alexandria, editor al scrierilor lui Platon si 
Democrit, şi totodată astrolog. Există diverse legende despre desfăşurarea acelei prime întâlniri a lor: de 
pildă, aceea cum că Tiberius consultase multi astrologi cu privire la viitorul său, omorându-i imediat după ce 
ei îi interpretau horoscopul. Thrasyllus a fost singurul care a comentat despre pericolul care îl păştea pe el 
însuşi, ceea ce l-a impresionat într-atât pe Tiberius, încât l-a cruțat. Probabil cà legenda nu este adevărată. 
Dar nu se poate nega că Tiberius a fost impresionat de mintea ageră a lui Thrasyllus, şi pare să fie foarte 
adevărat că el l-a învăţat pe Tiberius cum să întocmească şi să interpreteze un horoscop, şi că i-a prezis că 
va fi rechemat curând la Roma şi va avea un viitor strălucit. Când s-a întâmplat asta — atunci când Octavian 
August a trimis după Tiberius în anul 4 şi l-a proclamat oficial mostenitorul sáu — Thrasyllus l-a însoțit, iar 
odată ajunşi la Roma a primit de la protectorul său valorosul dar al cetățeniei romane. 


Zece ani mai târziu, după un deceniu în care Thrasyllus fusese nu numai în grațiile Împăratului, ci şi ale 
societății romane, Octavian August moare — moartea sa fiind însoțită, dacă e să-l credem pe Dio Cassius, 
de o eclipsă totală de Soare, un spectacol de foc şi tăciuni strălucitori căzând din cer, şi mai multe comete 
cu coadă. Tiberius era acum împărat, iar Thrasyllus era puterea din spatele tronului. 


Guvernarea lui Tiberius a durat 9 ani, şi în timpul ei Thrasyllus i-a fost mereu aproape. Este limpede că el l-a 
sfătuit pe Tiberius nu numai în chestiunile cotidiene, ci şi în legătură cu prietenii apropiaţi şi cu membrii 
familiei sale. De acum, astrologul îşi consolidase poziția la Roma. Soţia lui, care se pare că se numea Aka, 
şi era o prinţesă măruntă din Comagen, primise şi ea cetățenia romană, iar el aranjase o căsătorie cu un 
roman pentru fiica sa Claudia. Soţul acesteia era un cavaler roman, L.Ennius, şi ei au avut mai târziu o fiică, 
Ennia Thrasylla, care va deveni şi ea faimoasă, dar nu tocmai în bine. 


Sub majoritatea împăraţilor, foarte puţini cetățeni ai Romei erau complet lipsiți de motive de teamă, iar 


Tiberius nu a fost deloc cel mai crud sau capricios. Thrasyllus era la fel de in sigurantä ca oricine; alti 
astrologi probabil dormeau mai putin linistiti. Atunci când, în anul 16, Scribonius Libo, un pretor cam greu de 
cap, a încercat să organizeze o lovitură de stat împotriva împăratului si a cerut sfatul a doi astrologi— L. 
Pituanius şi P. Marcius — aceştia au fost arestaţi odată cu el; primul a fost aruncat de pe Stânca Tarpeiană, 
iar al doilea a fost despuiat în fata Porții Esquiline, cu capul fixat într-un butuc, şi a fost bătut până a murit. 


Alţii au suferit chiar şi pentru că erau interesaţi vag de astrologie. În anul 20, Emilia Lepida, o femeie de 
familie bună, fostă logodnică a nepotului lui Octavian, a fost exilată deoarece consultase un astrolog (dar 
era şi bănuită că încercase să-l otráveascá pe fostul ei sot). 


În primii ani ai domniei lui Tiberius a apărut o situație complexă, în care Thrasyllus a reuşit sà se menţină pe 
creasta valului. Era vorba de Drusus, fiul împăratului, care se pare că, fără motive, era gelos pe influenţa lui 
Thrasyllus asupra tatălui său. Atunci cand, la începutul anilor 20, favoritul împăratului — pretorul Sejanus — a 
început o legătură furtunoasă cu Livilla, soţia lui Drusus, se părea că amantii îl consultaserá pe Thrasyllus 
cu privire la acţiunile lor. Nu ştim dacă el a jucat sau nu vreun rol în otrăvirea lui Drusus, care a urmat. Dar 
lui Thrasyllus îi rămânea problema de a alege dacă să-l ajute pe Sejanus sau să-l trădeze împăratului pe el 
şi pe Livilla. Nu există nici un dubiu că astrologul a jucat un rol vital în decizia lui Tiberius de a părăsi Roma 
în anul 26, ca să nu mai locuiască niciodată acolo; ceea ce înseamnă că Thrasyllus a putut să-şi păstreze 
influența atât fata de Tiberius, cât şi fata de Sejanus, sustinandu-| pe ultimul în bătălia sa cu Agrippina, 
nepoata lui Octavian August, care dorea tronul pentru copiii ei. 


Sejanus, deşi dobândea tot mai multă apreciere din partea lui Tiberius, căuta continuu să distrugă orice 
opoziție care ar fi putut sta ántre el şi succesiunea la tron. El a organizat judecarea Agrippinei şi a fiului ei 
Nero pentru înaltă trădare, exilându-i la Pandataria şi, respectiv, la Pontia. Şi Thrasyllus şi-a consolidat 
poziția, căsătorind-o pe nepoata sa Ennia cu Naevius Sertorius Macro, făcându-şi astfel încă o rudă 
apropiată dintr-un cavaler roman. 


Fie cà Thrasyllus a consultat planetele şi a simţit cà ele îi cereau să comploteze împotriva lui Sejanus, fie ca 
şi-a urmat propriile interese, fără implicarea astrologiei, el a fost în mod cert în centrul unui astfel de complot; 
ginerele sáu Macro nu numai cà a executat ordinele care l-au distrus pe Sejanus, dar i-a luat şi locul in 
centrul vieții din Roma, în vreme ce Tiberius rămânea în exilul său autoimpus din insula Capri. 


Acolo, cu el, trăia Caius, fiul mai mic al Agrippinei, şi acest tânăr era sprijinit acum de Thrasyllus pentru a 
obține succesiunea la tron. Ştim cà, din când în când, Tiberius discuta despre succesiune cu astrologul său, 
şi există dovezi că de fiecare dată Thrasyllus căuta să-l convingă că niciodată Caius n-ar fi putut să-i 
urmeze la tron lui Tiberius — că avea tot atâtea şanse să devină împărat câte ar fi avut să traverseze golful 
Baiae în carul tras de cai. Prin aceasta, el urmărea să-l împiedice pe perversul împărat de a-l înlătura prin 
lege pe Caius de la succesiune. Nu este clar ce simțea Caius despre asta, cu excepția faptului că se 
spunea că primul lucru pe care afirmase că-l va face când va dobândi tronul, va fi să-şi mâne carul tras de 
cai peste apele golfului Baiae. 


Relaţia lui Thrasyllus cu bătrânul, iritabilul şi nervosul Împărat era acum extrem de întortocheată. Nu este 
uşor de stabilit în ce măsură se baza el sincer pe ştiinţa sa astrologica, şi în ce măsură grija pentru propria 
sa siguranţă şi a prietenilor săi l-au condus spre atitudini echivoce. De pildă, el nu a ezitat să-l sfătuiască pe 
Împărat să aibă în continuare încredere în consulul Servius Galba, deşi la naşterea acestuia Thrasyllus îi 
spusese lui Tiberius că horoscopul lui Galba arăta că acesta avea să atingă culmile puterii. Acum el îl 
asigura pe Împărat că horoscopul lui Galba indica ajungerea acestuia la tron la o vârstă foarte înaintată — 
ceea ce însemna că Tiberius nu avea de ce să se teamă de el. Este clar şi că Thrasyllus nu-l putea sfătui pe 
Împărat numai pe baza calculelor astrologice, fiindcă Tiberius era el însuşi capabil de asta, şi ar fi putut să 
sesizeze orice sfat fals. 


Apare acum problema sfatului dat de Thrasyllus lui Tiberius, se pare prin anul 34, şi prin care îi spunea că 
mai are încă 10 ani de viata liniştită in fata lui. S-a crezut cu uşurinţă ca Thrasyllus falsificase cumva 
horoscopul, ca să împiedice numărul în creştere al proiectelor de ucidere justificată sau nejustificată pe 
care le plănuia Împăratul ca să se protejeze de ambitiosi. Dar Tiberius îşi ştia horoscopul pe de rost; dacă 


Thrasyllus întrevăzuse că Tiberius avea sá moară peste 3 ani, probabil găsise o cale ca să-l convingă 
cumva de contrariu. 


De fapt, Thrasyllus avea să moară înaintea lui Tiberius — deşi nu fără o ultimă tulburare, atunci când a aflat 
că fiica sa Ennia, în cursul unei vizite în Capri, începuse să aibă o legătură adulterină cu Caius, acum în 
mod clar principalul pretendent la tron după moartea lui Tiberius. Macro, soțul Enniei, se poate sá fi ştiut 
sau nu despre aceasta, dar el era în acel moment la fel de nepopular ca şi Sejanus în culmea puterii sale, şi 
nici poziţia lui, nici cea a Enniei, nu-i puteau da lui Thrasyllus prea multă bucurie în ultimele luni dinainte de 
moartea sa — a cărei orp se zice că şi-o prezisese. 


În mod ironic, chiar după ce s-a stins, Thrasyllus a salvat viata unuia din monstrii pământului, viitorul 
Împărat Nero. Tiberius, continuând să-şi asigure propria piele şi să jongleze cu succesiunea, aranjase mai 
multe procese ale presupuşilor conspiratori împotriva tronului; iar în clipa morţii sale, printre cei care-şi 
aşteptau judecata se numărau Domitius Ahenobarbus, soțul Agrippinei cea Tânără. Când Împăratul a murit, 
Domitius a fost eliberat şi s-a dus acasă la soția sa — care noua luni mai târziu l-a născut pe Nero. Dacă 
Thrasyllus nu l-ar fi asigurat pe Tiberius că viata sa era în siguranţă pentru cel putin un deceniu, procesele 
s-ar fi judecat rapid, Domitius ar fi fost executat iar Nero nu s-ar mai fi născut. (Suetoniu spune că astrologul 
care a întocmit horoscopul copilului Nero aproape că a leşinat văzând natura sa oribilă). 


Roma avea acum un nou împărat, Caius, care îşi luase singur numele de Caligula. Un adevărat măcel a 
urmat după urcarea sa pe tron, şi printre cei care au fugit din Roma ca să se salveze a fost şi presupusul fiu 
al lui Thrasyllus, Tiberius Claudius Balbillus. (Jack Lindsay, în “Origins of astrology”, 1971, susține că 
Balbillus nu avea nici o legătură cu Thrasyllus; dar ştim că fiul acestuia se numea Tiberius Claudius, şi 
această legătură pare foarte probabilă). El s-a stabilit în Alexandria, în vreme ce nepoata sa Ennia, al cărei 
amant era acum pe tron, a rămas ca să se bucure de ceea ce părea să fie o poziție de o influenţă 
considerabilă. Se spune că însuşi Caius îi dăduse Enniei un contract scris, în care promitea că avea s-o ia 
de soție după ce devenea Impärat. Dacă ea se baza pe asta, atunci era o mai slabă cunoscătoare a firii 
omeneşti decât fusese bunicul ei. Soțul ei, Macro, care îl ajutase mult pe Caligula ca sá ocupe tronul, a fost 
ucis la ordinul împăratului, iar ea se pare că s-a sinucis. Nu mult după ce a aflat de moartea Enniei, Caligula 
s-a căsătorit cu Lollia Paulina, care după 11 ani avea să fie executată pentru consultarea astrologilor, 
bănuită că o făcuse pentru a pregăti un complot contra împăratului Claudius. 


Deşi Caligula a lăsat în vigoare edictul dat de Augustus în anul 11, care interzicea oricărui astrolog să 
studieze horoscopul unui Impárat, moartea sa a fost prezisă de un egiptean pe nume Apollonius, care a fost 
apoi adus cu forța la Roma şi (după cum afirmă Cassius Dio) condamnat să moară în aceeaşi zi despre 
care el spusese că va fi ultima zi a împăratului. În mod stupid, Caligula a amânat execuția, ca să-i poată 
spune mai bine “ţi-am spus eu!”; dar Împăratul a murit la data prezisă, fiind asasinat pe 24 ianuarie în anul 
41. 


Acum Claudius a devenit Împărat, şi Balbillus a putut să revină la Roma în siguranță, căci Claudius fusese 
un vizitator constant al casei lui Thrasyllus, şi cu interes intelectual neobişnuit în familia lui, el se bucura să 
audă despre literatură şi astrologie, şi apreciase compania lui Balbillus, pe care acum l-a primit cu 
entuziasm. Când, în anul 43, Claudius a pornit să cucerească Britania, a mers şi Balbillus, ca ofițer în 
legiunea a 20-a — nu numai ca să ofere consultaţii astrologice, ci şi ca să ajute în conducerea corpului 
ingineresc. La întoarcerea sa la Roma, Claudius a fost onorat cu titlul Britannicus; Balbillus a primit o 
coroană de onoare. Se pare că îşi împărțea apoi timpul între Roma şi Alexandria, căci fusese numit mare 
preot al Templului lui Hermes de acolo, şi devenise şi mai-marele Universităţii din Alexandria, cu superba ei 
bibliotecă (unde a instituit o serie anuală de conferințe în onoarea lui Claudius, şi la care erau citite sau 
recitate chiar operele Împăratului). 


Balbillus a devenit, într-adevăr, o figură la fel de respectată ca şi tatăl său — deşi el a încercat să se tina 
departe de politică. Rolul jucat de el în sfătuirea lui Claudius este obscur, dar probabil el a influenţat cel 
putin un edict — cel care anunţa, înaintea evenimentului, că avea să fie o eclipsă de Lună la una din 


aniversárile Impäratului. Existau incä multe superstiții legate de eclipse, si era înţelept sá se atenueze 
dinainte temerile publicului cá eclipsa respectivá ar fi putut fi un semn räu. 


Claudius era foarte constient (incurajat, fárá indoialá, de Balbillus) de räul care ar fi putut fi provocat de 
complotisti ce foloseau astrologia pentru a determina momentele propice la care sá organizeze rebeliuni 
sau chiar asasinate. In anul 52, Furius Camillus Scribonianus a fost executat dupá invinuirea de complot 
împotriva Impäratului, printre dovezi aflându-se şi un horoscop al lui Claudius găsit în posesia lui. La putin 
timp după aceea, Claudius a dat un edict care, ca şi cel din anul 16, alunga din tara astrologii. Chiar în anul 
următor, un oarecare T. Statilius Taurus s-a sinucis după ce fusese acuzat de “divinatie”. Doi ani mai târziu, 
Domitia Lepida a fost acuzată că folosea magia neagră împotriva Agrippinei; la procesul ei a fost 
menționată si astrologia (ca si la majoritatea proceselor similare). 


Şi lui Balbillus, ca şi tatălui său, i-a fost imposibil să evite cu totul politica, şi mai ales intrigile care începeau 
să se iste din ambițiile a două mame — Agrippina cea Tânără, care dorea tronul pentru Nero, şi Domitia, 
cumnata ei, care îl dorea pentru Britannicus, fiul lui Claudius. In anul 41, Balbillus îi spusese Agrippinei cà 
Nero avea să fie Impárat, dar cà el îşi va ucide mama. Aceasta nu a descurajat-o, şi urmându-şi ambiția, ea 
a reuşit să se căsătorească cu Claudius, devenind a patra sa soție (a treia, Messalina, având un sfârşit 
neplăcut). 


Un alt astrolog ajunge acum la curte: Chaeremon, din Alexandria, cunoscut pentru afirmaţia sa despre 
comete, cum că ele pot prevesti atât bucurie, cât şi dezastre. Lui i s-a alăturat filosoful stoic Lucius Annaeus 
Seneca, el însuşi un adept al astrologiei. Ei doi şi Balbillus au fost principalii responsabili pentru educaţia lui 
Nero. Este destul de sigur că Balbillus a luat parte la evenimentele extraordinare de după moartea lui 
Claudius, când Agrippina l-a împiedicat pe Britannicus să iasă din camera sa până ce, într-un moment 
favorabil propus de astrologi, Nero ar fi putut fi — şi a fost — proclamat Împărat. Balbillus a fost recompensat 
prin numirea sa ca Prefect al Egiptului, unde a rămas până în anul 59. 


Nu mult după întoarcerea sa, în anul 64, incendiul care a distrus Roma în timp ce Nero cânta la vioară a 
generat suficientă nemulţumire ca să rezulte un complot menit să-l distrugă pe Impárat. Cînd a apărut o 
cometă spectaculoasă, Balbillus i-a spus lui Nero că ea îi prevestea dezastrul — dacă nu îi atenua efectul 
executând câţiva dintre cei mai nobili oameni ai Romei ca sacrificiu adus zeilor. În măcelul care a urmat au 
pierit Petronius, care organiza distractiile la curtea lui Nero, Seneca şi fratele său, nepotul sáu — poetul 
Lucanus, şi multi alţii. Nu si Balbillus. Succesul său, daca asta a fost, l-a asigurat şi împotriva unui rival 
periculos, astrologul Ptolemeu, favoritul noii împărătese Popeea. Nero a lovit în rivalul său ucigändu-i soția 
într-un moment de furie la beţie. Balbillus a dispărut discret din scenă în anii de după moartea lui Nero, când 
Galba, Otho şi Vitellius au ajuns pe rând pe tron şi s-au prăbuşit. 


Probabil că aşa a fost; întotdeauna s-a spus că, printre numeroasele victime ale lui Nero din ultimii săi ani 
de domnie s-au numărat mai multi astrologi — şi cu siguranță câțiva romani care păstraseră cumva 
horoscopul Împăratului, căci Nero presupunea că singurul motiv pentru ca să deţină cineva horoscopul său 
era un complot plănuit pentru a-l asasina. 


Lui Galba, cel care i-a urmat la tron lui Nero, îi spusese Tiberius, pe baza horoscopului, că într-o zi avea să 
fie Impárat, dar se pare că Galba n-a fost prea impresionat de astrologie. Tacitus spune că Otto a complotat 
împotriva lui Galba cu sprijinul astrologilor, care “l-au îndemnat să acționeze, prezicându-i — din observarea 
astrelor — revoluții şi un an de glorie”. Ptolemeu Seleucus i-a indicat ferm lui Otto să profite de momentul 
propice, şi s-a dovedit că a avut dreptate. Galba a fost ucis, şi Otto a urcat pe tron. Totuşi, legiunile romane 
din Germania l-au proclamat Impárat pe Vitellius, şi în fata atacului hotărât al acestuia, Otto a cedat şi s-a 
sinucis. 


Vitellius nu a fost un adept al planetelor, poate din cauză că horoscopul întocmit pentru el i-a dezvăluit că, 
deşi avea să ajungă Impárat după un război civil, domnia sa va fi scurtă. El a continuat să spună că nu 
crede asta, şi într-adevăr predicția era foarte greu de făcut, căci păreau foarte slabe şansele ca ea să se 


împlinească. Oricum, el a devenit Împărat (în anul 69) si, deşi a expulzat toti astrologii printr-un edict dat la 
cáteva zile dupá urcarea pe tron, si a executat mai multi dintre ei, el a domnit doar trei luni. 


Ín timpul acestei scurte domnii, Ptolemeu Seleucus, care scápase din Roma, s-a apropiat de Vespasian, 
plánuind o ridicare impotriva lui Vitellius. In pofida faptului cá a apárut o cometá si au avut loc douá eclipse 
(ca sá nu mai amintim că unii au văzut doi sori pe cer în acelaşi timp), Vespasian a reuşit sá ajungă Impárat. 
Acesta a fost un moment bun pentru Balbillus ca sá se întoarcă din exilul sáu autoimpus, căci el si 
Vespasian rámáseserá In termeni buni de cánd se cunoscuserá la curtea lui Nero (unde Vespasian a 
devenit indrägit de posteritate fiindcá adormise in timpul uneia din recitärile lui Nero, un comentariu care 
n-a fost observat de Nero, din fericire). 


Vespasian era la fel de devotat astrologiei ca si unii dintre predecesorii sái. Conform márturiei lui Cassius 
Dio, el "ii consulta pe cei mai buni astrologi", si nu numai cá aráta un interes deosebit pentru ceea ce avea 
de spus Balbillus, ci chiar a permis sá se organizeze jocuri sportive in Efes, in onoarea astrologului — Marile 
Jocuri Balbilleene s-au tinut pänä tärziu, in secolul al 3-lea. El avea incredere in Balbillus si chiar si in 
Ptolemeu Seleucus, atät de multá, incát atunci cánd s-a descoperit cá Mettius Pompusianus, un roman 
ambitios, ráspándise zvonul cá era predestinat sá ajungä Împărat, Vespasian efectiv l-a numit consul, atât 
de sigur era că aveau dreptate propriii săi astrologi care spuneau că Mettius fusese rău sfătuit. 


Probabil că Balbillus a murit cam în acelaşi timp cu Vespasian; dacă i-ar fi supraviețuit, nu există nici un 
motiv pentru care noul Împărat, Titus, fiul lui Vespasian, nu l-ar fi păstrat pe lângă el, dar numele lui dispare 
din înregistrările scrise. Titus a domnit doar doi ani, şi în anul 81 a fost urmat la tron de fratele său mai mic 
Domitian, care era atât de convins — în urma unei preziceri astrologice — că avea să moară printr-o armă de 
fier, încât a refuzat oferta senatului de a avea o gardă de onoare cu spade. Ca să fie sigur, se pare că el 
credea din principiu toate prezicerile astrologice. L-a executat pe Mettius Pompusianus, temándu-se de 
profetia cá acesta avea sá fie Împărat într-o zi, iar Suetoniu spune cá “nu uita sá noteze cu grijă ziua si ora 
nasterii celor mai importanti oameni, si in consecintä fi distrugea dinainte pe cei care aveau cea mai un 
sperantä de a dobándi puterea". Cel putin doi astrologi se pare că au prezis ora morții lui Domitian, i 
Suetoniu spune cá Impäratul devenea tot mai nervos pe másurá ce acea orá se apropia. Pe 17 N fail 
96, el le-a spus servitorilor săi să-i păstreze câteva fructe pentru a doua zi — în caz că va putea să le 
mănânce, căci moartea sa fusese anunțată pentru ziua de 18, “când Luna în Vărsător va fi pătată de sânge”. 
L-a chemat pe astrologul Ascletarius-Asclation şi l-a întrebat dacă putea să-şi prevadă propria moarte. 
Astrologul i-a răspuns că avea să fie sfäsiat de câini. Domitian a poruncit ca astrologul să fie executat 
imediat; dar în timp ce corpul astrologului aştepta să fie incinerat, o furtună neasteptatá a stins focul, 
oamenii care se ocupau de rug s-au adăpostit de furtună, iar o haită de câini a distrus corpul. In zorii zilei 
următoare, cel de-al doilea astrolog, Larginus Proculus, a fost adus în lanţuri în fata lui Domitian. Acesta a 
ordonat şi executarea lui dar, după exemplul lui Caligula, a amânat execuția cu 24 de ore, pentru ca 
Larginus să vadă că greşise. 


Cei doi astrologi spuseseră că Domitian va muri la a cincea oră. Nervos, Domitian trimitea mereu oameni sá 
vadă ce oră este. În cele din urmă, servitorii săi, plictisiti, i-au spus că ora respectivă trecuse, şi Împăratul, 
uşurat, hotărâ să facă o baie. Un conspirator pe nume Stephanus l-a întrebat dacă putea să-i citească în 
timp ce făcea baie. Domitian a acceptat. În momentul când Stephanus a scos un pumnal şi l-a înjunghiat, 
alti conspiratori au năvălit şi au lovit şi ei. 


Volumul V 
Planetele Atotpătrunzătoare 


Desi astrologia nu a reuşit să joace un rol foarte influent în viata vreunui împărat din ultimele 3 secole din 
istoria Romei Imperiale, aşa cum jucase în viețile lui Tiberius sau Nero, totuşi ea nu a suferit o eclipsă. 


Din conträ, ea a rámas o parte integrantá a vietii romane. Au supravietuit páná la noi destule horoscoape ca 
sá arate cá oricine care avea mijloacele materiale ca sá consulte un astrolog, făcea asta în mod curent. 
Unele horoscoape ne spun în detaliu despre viețile şi ambițiile, slăbiciunile şi calitățile cetățenilor obişnuiţi. 
În plus, au existat manifestări publice ale interesului general pentru constelații şi planete: uriaşul vultur al lui 
Zeus de pe tavanul sanctuarului lui Bel, din Palmyra, de pildă, era în centrul unui zodiac; la curse, carele 
care intrau în arenă purtau, fiecare, câte un semn al zodiacului, şi alergau în jurul arenei câte un tur pentru 
fiecare planetă (competiţie fierbinte, fără îndoială, pentru turul dedicat lui Mercur!). Chiar şi împărțirea 
anului în săptămâni de câte 7 zile, fiecare zi fiind subordonată unei dintre planete, arată cât de adânc 
înrădăcinată era ideea că înţelesul universului era legat cumva de mişcarea planetelor pe orbitele lor. 


Imaginile astrologice erau pretutindeni. Unul dintre cele mai celebre exemple este o masă festivă descrisă 
de Petronius în cartea “Satyricon”, dată de libertul (sclavul eliberat) Trimalchio, care fi asezase pe oaspeți 
în jurul unei mese pe care vasele cu mâncare erau aşezate după semnele zodiacului — carnea era sub 
semnul Taurului, făinoasele dulci şi rinichii — sub Gemeni, o balanţă cu o tartă pe un talger şi cu o plăcintă 
cu brânză pe cealaltă — sub semnul Balantei, doi peşti sub semnul Pestilor, etc. 


Juvenal menţionează câteva cazuri în care oamenii îi consultau pe astrologi, şi deşi el era înclinat spre o 
exagerare satirică, obținem o impresie foarte clară asupra modului în care îi abordau segmentele înalte ale 
societății romane: copiii întrebau despre momentul când puteau să se aştepte ca părinţii lor să moară, 
femeile se interesau dacă iubiții lor vor trăi mai mult decât ele, iar unii nu se aventurau să călătorească în 
străinătate fără să consulte mai întâi un astrolog: 


"Aminteste-ti să nu faci precum femeile în ale căror mâini se văd (ca nişte nestemate mari) mult folosite 
efemeride [tabele cu mişcările planetare]. O astfel de femeie nu consulta nici un astrolog, ea însăşi este cea 
consultată. Ea nu-şi va însoți bărbatul nici când merge în tabără, nici când vine acasă, dacă este avertizatà 
să nu facă asta de către manualul numerologic al lui Thrasyllus. Ea nu va ieşi din casă nici până la prima 
răspântie dacă nu a ales mai întâi o oră favorabilă, după carte. Dacă îi apare o máncárime în colțul ochiului, 
ea nu va căuta un tratament decât după ce-şi va consulta horoscopul. Poate sá zacá la pat, bolnavă; atunci, 
nici o altă oră nu va fi considerată mai propice ca să mănânce, decât cea recomandată de Petosiris...” 


Pentru aceia care găseau că astrologia era suspectă si care erau scandalizati de superstitioasa 
dependenţă fata de ea a celor fără minte, un fel de usurare a apărut pentru un an sau doi după anul 96, 
când Nerva i-a urmat la tron lui Domitian. Desi se spune că senatorii consultaseră horoscopul lui Nerva 
înainte să-l aleagă, interesul lui pentru astrologie a fost foarte scăzut. Traian, care i-a urmat lui Nerva în 98, 
a fost si mai putin interesat, deşi se pare cá a fost în contact cu nepotul lui Balbillus, care crescuse la Atena. 
C. Julius Antiochus Epiphanes Philopappus (al cărui monument, în ruine, există încă în Atena) se născuse 
în timpul domniei lui Nero şi crescuse în siguranţă la curtea străbunicului său Antioh al IV-lea, ultimul rege al 
Comagenului, la Samosata. Traian nu numai că l-a făcut pe Philopappus membru al gărzii imperiale, ci l-a 
numit şi consul. Totuşi, natura relaţiei dintre ei este necunoscută. 


Cu guvernarea lui Hadrian, începând din 117, astrologia s-a apropiat încă o dată de tron — de fapt chiar pe 
tron, căci noul Împărat era el însuşi astrolog, cu un interes pentru acest domeniu care pare să fi răsărit din 
anii adolescenţei sale, petrecuţi la Roma cu studiul culturii greceşti si romane înainte de a fi trimis la oaste 
de către Traian, tutorele său. Hadrian nu a agreat viața militară, şi a consultat cel puţin doi astrologi pentru 
a le cere confirmarea predictiei care pare să fi fost făcută la naşterea sa, când unchiul său Aelius Hadrianus, 
un astrolog, îi promisese că va ajunge cândva Împărat. Confirmarea i-a fost dată cu entuziasm. 


Hadrian este primul împărat roman al cărui horoscop complet a supraviețuit (în cîteva copii manuscrise, 
într-o colecţie de horoscoape selectate, păstrată de Antigonus din Niceea, unde au fost găsite de către 
Hephaestion din Teba prin secolul al 4-lea). Ştim că Hadrian s-a născut cu Soarele, Luna şi Jupiter în 
Vărsător, Saturn şi Mercur în Capricorn, Venus şi Marte în Peşti — sugerând, printre alte lucruri, mare 
ambiţie si interes pentru putere, aroganță şi încăpățânare, un înalt simt al dreptăţii, şi o tendinţă de a fi 
guvernat complet de emoții în relaţiile personale, care vor tinde să devină neconvenţionale. Interesant, se 
spune în mod tradiţional că aceia născuţi cu Luna în Vărsător au fler pentru astrologie. 


Hadrian şi-a construit propriul său horoscop si îl consulta in mod regulat; se spune cá el îşi nota în scris, în 
fiecare an la 1 ianuarie, principalele evenimente ale vieții sale pentru următoarele 12 luni, şi că şi-a prezis 
momentul morţii până la a indica ora. Era foarte superstitios, şi era interesat de toate formele de divinatie. 
Soţia lui, Sabina, a fost tratată mai degrabă cu răceală, neavând copii şi fiind respinsă de soţul ei pentru a 
lăsa loc unor tineri frumoşi ca Antinous, pe care Hadrian chiar l-a luat cu el în ultimul său mare turneu 
ceremonial la Atena, mai departe prin Asia Mică în Egipt, si îndărăt în Italia prin Siria şi iarăşi Atena. Sabina 
a fost consolată în timpul acelui turneu de prezenţa domnisoarei de onoare şi prietenei sale Julia Balbilla, o 
poetă remarcabilă, şi nu alta decât strănepoata lui Thrasyllus, care, fiind descendenta unui rege şi a unui 
cavaler roman, era în termeni buni cu împărăteasa. 


Nu ştim dacă Julia era mai interesată de astrologie decât alţii, şi nici dacă Hadrian sau vreunul din consilierii 
săi astrologi a prezis evenimentul central al turneului — moartea lui Antinous, care s-a înecat în Nil. Există o 
referire neclară în scrierile lui Cassius Dio, cum cá Antinous s-ar fi sacrificat el însuşi, sau poate că a fost 
sacrificat, deoarece un astrolog prezisese chiar moartea Impáratului dacă o altă persoană importantă nu 
alegea să moară pentru el (să ne amintim că Balbillus îi spusese lui Nero, în anul 64, că numai prin uciderea 
unor nobili romani putea să scape el însuşi de moarte). Cu siguranță cà astrologii au încercat să-l 
consoleze pe Hadrian arătându-i o nouă stea ca fiind sufletul favoritului său, acum strălucind în ceruri. 
Astronomii fac referinţă şi astăzi la steaua Antinoos. 


Când Hadrian s-a îmbolnăvit grav în anul 136, interesul pentru succesiunea sa s-a focalizat asupra a doi 
oameni: Lucius Ceionius Commodus pe care, sub numele de Aelius Verus, Hadrian l-a proclamat oficial 
urmaşul său, şi Pedanius Fuscus, care la naşterea sa fusese indicat de astrologi ca un viitor împărat. La 
vremea proclamării lui Aelius Verus, acesta era deja prea bolnav ca să prezinte un discurs de mulțumire în 
fața senatului, şi se pare că Hadrian se bazase pe un horoscop (construit de el însuşi sau de altcineva) care 
îi promitea lui Aelius Verus o viata lungă. Atunci când un astrolog i-a sugerat Impáratului că s-ar putea să se 
fi strecurat o greşeală — probabil se folosise o oră de naştere greşită — Hadrian i-a răspuns: “Este uşor să 
spui asta când cauti un moştenitor pentru averea ta, dar nu pentru un imperiu”. Oricum, Aelius Verus a murit 
înaintea lui Hadrian, căruia nu i-a rămas decât să facă o altă alegere. 


Noua alegere a căzut asupra lui Antoninus Pius, cu condiția ca el să-l adopte pe L.Verus (fiul lui Aelius 
Verus) si pe un alt băiat mai mare, Marcus Aurelius, ca moştenitori ai săi. Pedanius Fuscus s-a simțit 
frustrat, s-a implicat nesăbuit într-un complot pentru a dobândi tronul, şi a fost arestat şi executat. Un 
horoscop care ne-a supraviețuit prin Antigonus din Niceea spune că el “era născut ca să devină, la vârsta 
de 25 de ani, cauza propriei sale distrugeri şi a pierzaniei părinţilor săi”, şi dă motivele acestei căderi — care 
includ sfaturi greşite din cauză că Mercur şi Saturn erau într-un semn masculin, descoperirea participării 
sale la un complot deoarece Luna era în Scorpion, şi moartea deoarece Marte şi Vársátorul răsăreau în 
acelaşi timp. 


Antoninus Pius, care a guvernat între 138 şi 161, şi Marcus Aurelius (161-180), se pare că au avut putin 
de-a face cu astrologii; cel puţin nu există nici o înregistrare despre aşa ceva, şi se presupune că la asta a 
contribuit şi creşterea influenţei filosofiei stoice la Roma. Dacă viitorul este stabilit în mod absolut, atunci 
nici o cunoaştere prealabilă a lui nu îl va putea modifica, şi în acest caz ce rol mai au predicțiile? Totuşi, 
după cum era de aşteptat, Aurelius a acceptat astrologia ca pe un instrument util. El era interesat şi de vise 
ca mijloc de divinatie. A cerut sä fie intocmite horoscoapele celor doi fii gemeni ai säi, atunci cánd s-au 
náscut, in august 161. Ambele au fost favorabile, si faptul cá primul náscut a murit la vársta de 4 ani nu pare 
sá fi slábit credinta Impáratului. El l-a numit ca succesor pe fiul sáu cel mic, Commodus. 


Cu o personalitate aşa de neatrăgătoare cum nu stătuse niciodată pe tronul Romei, Commodus îşi 
petrecea timpul liber distrándu-se in taverná sau in bordel, ori luptándu-se gol cu gladiatorii in arena publicä. 
El era mai degrabä un credincios In stele decät un astrolog intuitiv, si vedea astrologia mai mult ca pe un fel 
de religie superstitioasá decát ca pe un sistem stiintific. Succesorul sáu, Septimus Severus, a revenit la o 
viziune mai sensibilá, mai practicá. Näscut in Africa, el s-a ridicat in rang sub Marcus Aurelius, si se stie cá 
a consultat un astrolog in legătură cu destinul sáu. Avansarea sa ca tribun in 176 confirmă faptul că 


predictia de sansá in viatá fusese exactä. Ín timpul unei scurte pierderi a favorurilor sub Commodus, el a 
dat anunt cá este in cáutarea unei sotii al cárei horoscop sá fie potrivit cu al sáu, si a gásit o siriancá, H. 
Julia Donna, care i-a náscut doi fii, dintre care unul a fost poreclit Caracalla. 


Severus a fost destul de imprudent, pe vremea cánd era guvernator pretorian al Siciliei, ca sá fie descoperit 
incä o datä consultänd un astrolog in legáturá cu “destinul sáu imperial", cum spune Dio Cassius. Dar (din 
cauzá cá — asa cum sugereazá istoricul - Commodus era destul de detestat) autoritátile locale nu l-au 
sancționat; de fapt, au crucificat un sárman care fusese destul de neinspirat să-l trădeze! 


După moartea lui Commodus şi o scurtă perioadă de luptă pentru tron, Severus l-a ocupat, susținut în 
campania sa pentru putere de pronosticurile mai multor astrologi şi de alte divinatii diverse. Decorându-şi 
palatul imperial, el a poruncit să i se picteze horoscopul pe tavanul camerelor în care se aduna curtea — deşi 
nu atit de detaliat ca să dezvăluie unui observator momentul exact al nasterii, ca să nu-i poată folosi 
horoscopul împotriva sa. 


Se pare că Severus a fost aproape maniac în felul în care accepta orice predictie astrologică făcută cu 
suficientă siguranţă, deşi atitudinea stoică a unora dintre predecesorii săi era complet absentă la el, şi 
credea în mod evident că, dacă intervenea cu hotărâre în planul planetar, putea să obţină o atenuare a 
profetiei astrologice. De pildă, el a executat multe persoane - inclusiv câţiva prieteni de-ai săi — pe motiv cà 
ei consultaseră un astrolog ca să descopere cel mai bun moment ca să-l asasineze. 


Se spune că Severus a plecat din Roma către Britania ştiind că nu va supraviețui acestei campanii. 
Caracalla, care îşi ucisese fratele mai mic Geta, ca să se simtă în siguranţă, pare să fi avut aceeaşi credință 
totală în astrologie ca şi tatăl său. Un astrolog după altul au fost chemaţi ca să fie consultați, şi mai mulți 
dintre ei - un egiptean pe nume Serapio, un alt astrolog numit Ascletion, şi Larginus Proculus -i-au spus 
Impăratului că nu avea să trăiască mult şi că succesorul său avea să fie Macrinus, un prefect. Ascletion a 
fost executat, lui Larginus Proculus i s-a promis execuția imediat după data la care prezisese că avea să 
moară Caracalla, iar Serapio a fost aruncat unui leu (care doar i-a lins mâna, aşa că a trebuit să i se 
aranjeze o execuţie mai prozaică). 


Cu toate aste, Caracalla a fost ucis, şi pentru următoarele câteva decenii astrologia a jucar un rol tot mai 
scăzut în intrigile imperiale. Nici Opellus Macrinus, care a domnit numai un an, nici Elagabal, un tânăr 
dement care şi-a luat numele după zeul său solar şi a fost măcelărit la vârsta de 18 ani de garda sa 
pretoriană, nu au contribuit cu nimic la istorie; iar Severus Alexandrer, care a guvernat între 222 şi 235, se 
spune că a fost astrolog dar nu şi-a folosit în mod ostentativ această pricepere. 


Ceea ce a făcut el, a fost să-i încurajeze pe astrologii profesionişti să se organizeze într-un sistem care să 
permită transmiterea corectă a cunoaşterii lor, prezentându-se efectiv ca profesori; şi se pare că el este cel 
care a avut grijă ca astrologiei să i se acorde prioritate la reorganizarea planului de studii de la Ateneul din 
Roma, fondat de Hadrianus. 


În timp ce puterea şi influența Romei îşi depăşise apogeul, Crestinismului începea să-i sporească 
răspândirea, iar mai târziu, în vremea lui Constantin, în anul 334, va fi proclamat religie oficială a statului, 
făcând astfel astrologiei serviciul enorm de a o readuce, de la poziția de artă religioasă şi magică, la aceea 
de ştiinţă. Care a fost situaţia teoriei si literaturii pe acest subiect în aceste prime secole d.Chr.? 


“Tetrabiblos” a lui Ptolemeu a fost deja menţionată ca probabil cea mai proeminentă dintre cărțile 
astrologice. Antologia lui Vettius Valens a fost extrem de populară, poate şi pentru că, în timp ce Ptolemeu 
scrisese mai ales pentru omul educat şi explorase subiectul în mod ştiinţific, Valens era el însuşi astrolog şi 
scrisese pentru cei care păstrau astrologia pe post de credinţă. 


Ştim puţine lucruri despre viaţa lui Vettius Valens, în afară de faptul că nu a ajuns niciodată să fie bogat, nu 
s-a implicat în politică, modă şi astfel evitând să fie executat pentru a-şi fi favorizat candidatul imperial, deci 
a rămas relativ necunoscut. Se pare că şi-a completat veniturile conducând, pentru o vreme, o şcoală de 


astrologie (a dedicat cártile sale unuia dintre elevi, Marcus). Este imposibil de reconstituit cartea sa 
Anthologiae, care a avut 9 volume; dar ea a fost folositä de generatii intregi de astrologi, cel putin pänä in 
secolul 8, cánd Theophilus incá mai citeazá din ea. 


Unele scrieri astrologice populare erau in versuri: printre astrologii versificatori au fost Astrampsychus, 
Dorotheus din Sidon, şi Manetho. Astrampsychus a lăsat 101 aforisme astrologice, scrise în ordine 
alfabetică. Anubio, care se poate să fi fost egiptean, a lăsat scrieri care aveau să fie folosite de către 
Firmicus Magnus, Hephaestion, Palchrus şi Rhetorius, în următoarele 4 secole. Dorotheus, un arab, a lăsat 
Pentateucul sáu, 5 volume care tratau nasterile, erele timpului, Guvernatorii Horoscopului, calculul anilor de 
naştere şi “interpretarea” sau divinatia evenimentelor unei vieţi. lar lângă astrologii profesionişti trebuie sá 
fie adăugaţi aceia care au considerat astrologia ca o parte importantă a studiilor lor, precum medicii 
Antigonus din Niceea şi Galen. 


Astrologia medicală începea deja să-şi rationalizeze convingerile. Acestea nu au fost niciodată fataliste; în 
fond, dacă destinul ar fi cel care decide dacă un pacient bolnav se vindecă sau sucombă, ce rost ar mai 
avea ca el să fie tratat? Galen (circa 130-200) a studiat medicina la Pergam, unde se născuse, apoi în 
Corint şi Alexandria, şi în final la Roma (unde a devenit medicul lui Marc Aureliu, iar mai târziu a fost alături 
de Commodus şi de Severus). El avea mereu grijă să noteze ora la care un pacient cădea la pat, lovit de o 
boală; tinea cont cu atenţie de poziţia stelei Sirius, steaua Câinelui, când se prepara sau se administra un 
remediu; insista că aşa-numitul “theriac”, un medicament preparat de el, trebuia luat la a treia or] din prima 
sau din a patra zi a Lunii; iar în unul din tratatele sale medicale dedica 12 capitole influenţei Lunii în fiecare 
semn zodiacal, ocupându-se şi de poziţiile planetelor. Antigonus a mers şi mai departe, publicând o colecție 
de "horoscoape medicale” pe care medicii le-au folosit apoi vreme de cel putin două secole în tratarea 
pacienților lor. 


Mai multi autori, din câte scrieri s-au descoperit, au susținut că planetele nu puteau avea nici o influenţă 
asupra chestiunilor omeneşti, deşi au existat multe dispute despre gradul în care ele permiteau unui 
practician al astrologiei să prezică evenimente sau să descrie un caracter. Cel mai distins dintre “oponenții” 
astrologiei, sau dintre aceia care credeau că puterile de divinatie ale astrologilor erau extrem de limitate, a 
fost Plutarh (c.46-120), un literat care a scris pe teme de filosofie, morală şi, desigur, biografice. El nu şi-a 
organizat şi nici măcar nu şi-a justificat vreodată obiecțiile fata de astrologie, afirmând doar că omul are o 
foarte generoasă capacitate de a accepta orice lucru “magic”, şi opunându-se cu tărie conceptului de destin 
inevitabil. 


Dar el a avut puţină influenţă asupra celor care credeau în astrologie. În secolul 2 a venit un adversar mai 
demn de luat în seamă al astrologiei fataliste, Favorinus din Arles, care se pare că a avut multe dispute pe 
această temă cu Imparatul Hadrian, care bineînțeles cá era de o cu totul altă părere. Argumentele lui 
Favorinus nu erau totdeauna foarte bine fondate: de pildă, el credea că astrologia era o modă nouă, şi că 
astrologii îi inventaseră pe aşa-zicii antici care spuneau ei că fondaseră această artă. Apoi (şi acest 
argument este reluat în zilele noastre) declara că toate predicțiile astrologice erau atât de generale încât 
deveneau lipsite de conţinut; mai spunea că zilele omului pe pământ erau prea puţine pentru ca el să fie 
capabil să cuprindă o teorie atât de complicată; întreba cum putea fi folosită astrologia pentru a se prezice 
condiţiile meteo, când vreme bună şi rea se întâmpla să fie simultan în locuri diferite; cerea să ştie de ce 
trebuia luată în considerare ora naşterii sub o constelație, în timp ce se ignora ora concepției sub o altă 
constelație (chiar aşa, de ce?!); se îndoia că putea fi descoperit momentul exact al naşterii; şi — un alt 
argument de luat în seamă — întreba dacă nu era ridicol şi inacceptabil să se sugereze că toate acțiunile 
noastre, până la a decide dacă să se facă sau nu o baie, sunt predestinate. 


Ptolemeu are parte de cele mai multe critici. Totuşi, opoziția (nu mai mult decât apărătorii astrologiei) nu se 
făcea pe baze rationale. Cineva care l-a auzit pe Favorinus ţinând un discurs împotriva astrologiei rezumă 
astfel discursul: 


“Astrologii prezic fie evenimente adverse, fie favorabile. Dacă ei iti prezic prosperitate şi esti deceptionat, 
vei fi afectat de aşteptările zadarnice; daca iti prezic adversitáti, vei fi afectat de temeri inutile... Anticiparea 


sperantelor tale te va tine in suspans. De aceea ai toate motivele sä nu te bazezi pe asemenea oameni, 
care îşi fac o meserie din prezicerea viitorului.” 


Una dintre ironiile istoriei astrologice romane este aceea că foarte multi împărați care acceptau aproape 
fără crâcnire influenţa planetelor, protejau înţelepţi care erau împotriva astrologiei. Favorinus a avut dispute 
cu Hadrian; Septimus Severus, ataşat aproape cu fanatism de cele mai fataliste aspecte ale astrologiei, l-a 
numit pe Alexandru din Afrodisias la conducerea Şcolii Peripatetice din Atena, de unde el şi-a lansat eseul 
Despre Soartă, în care nega că planetele puteau afecta destinul uman — desi el însuşi fusese de acord că 
ele trebuie să influențeze aspecte non-umane ale vieţii pe pământ, precum elementele, “creaţia, 
distrugerea, şi în general toate transformările materiei. Ele determină şi orice mişcare terestră.” 


Astrologia a fost inclusă în variatele critici aduse aproape tuturor domeniilor de cunoaştere umană şi de 
către Sextus Empiricus, medic grec şi filosof stoic care la finele secolului 2 şi începutul secolului 3 a atacat 
literatura şi filologia, retorica, geometria, aritmetica (“numărul nu este nimic”), muzica, logica şi fizica. Deşi a 
exceptat meteorologia astrologicá din criticile sale generale, în ce priveşte horoscoapele individuale — erau 
erau lipsite de sens! El a rezumat cunoaşterea astrologică asa cum era stiutä în vremea sa şi apoi a 
demolat-o punct cu punct — sau cel putin a încercat. Unele dintre criticile sale sunt complet valabile 
(dificultatea de a se şti momentul precis al naşterii, de pildă); altele se bazau pe neînţelegeri (uneori păreau 
să fie mai degrabă inventate); iar altele pur şi simplu erau anoste. De exemplu, el întreabă de ce “cineva 
născut în Leu trebuie să fie puternic şi curajos numai fiindcă acea constelație se numeşte Leul”, sau de ce 
cineva născut în Fecioară trebuia să se considere că va avea un ten deschis, când un etiopian născut în 
acelaşi semn avea să fie cu siguranţă închis la piele. Aiureli. 


Singura critică într-adevăr rațională a lui Sextus Empiricus, şi una pentru care s-au spus multe, a fost aceea 
că nu erau cunoscute suficiente date ştiinţifice pentru a li se permite astrologilor să-şi prezinte ştiinţa ca pe 
o ştiinţă. Dar oricât de slabe au fost, argumentele sale împotriva astrologiei aveau să fie acceptate de multe 
persoane a căror atitudine fata de subiect, deşi adesea confuză, avea să afecteze istoria astrologiei pentru 
mai bine de 1000 de ani. Scriitorul satiric grec Lucian, al cărui atac asupra astrologiei nu a avut tărie, s-a 
dezläntuit, în repulsia sa fata de subiect, asupra unui cult nou, o banda de minţi simple alcătuită din cei care 
urmau învățăturile unui sofist crucificat, numit lisus Hristos. Aceşti “Creştini” abordau astrologia cu o 
prudență aproape superstitioasä. 


Volume VI 
Venirea Creştinismului 


Una din primele povestiri în care se aude despre naşterea lui lisus este cea a “magilor de la răsărit” care au 
venit la Irod ca să-l anunţe că ei ştiau că se născuse Regele ludeilor fiindcă îi văzuseră “steaua în Orient". 
Irod, după ce i-a chestionat amănunțit despre momentul când apăruse steaua, i-a trimis în Betleem ca să 
caute copilul, “şi iată că steaua pe care o văzuseră ei în Orient mergea înaintea lor, până când a ajuns să 
stea deasupra locului unde era copilul”. 


S-au făcut multe speculaţii despre ce anume era “steaua”: opinia generală sugerează că se poate să fi fost 
o conjunctie a lui Jupiter şi Saturn, posibil cu Uranus, care ar fi arătat ca o “stea” foarte strălucitoare şi 
aparent izolată, deplasându-se suficient de repede ca să corespundă condiţiilor din povestire. Dar aceasta 
este o speculație astronomică. Pentru noi, semnificaţia acestei povestiri este că ea arată cum astrologia a 
jucat un rol chiar de la primele relatări despre viata lui lisus. 


Ar fi fost ceva neobişnuit dacă ar fi fost altfel. Pentru cei mai înţelepţi oameni ai vremii nici nu se punea 
problema să se nască un rege fără ca acest eveniment să nu fie anunţat în ceruri, mai degrabă prin vreun 
fenomen celest straniu dar vizibil, decât printr-un horoscop personal remarcabil. Dincolo de adevărul sau 
neadevărul povestirii, se poate spune că era şi extrem de util, pentru cei care doreau să demonstreze 


natura divinä a lui lisus, sá-i asocieze nasterea cu eveniment astrologic spectaculos; nici un om de stiintä al 
vremii n-ar fi acceptat posibilitatea unui asemenea fenomen fárá suportul dat de observatiile astrologice. De 
fapt, desigur, aparitia unei stele rátácitoare, singuratice, nu are nici o semnificatie astrologicá, si nu avea 
nici atunci; dar problema inventárii unui horoscop semnificativ pentru o divinitate prin alegerea unui moment 
propice al nasterii li depásea, cu sigurantá, pe primii crestini, dacä le-o fi venit vreodatá ideea. O altä 
explicatie a fost datä printr-un spectaculos eveniment de tipul cometä, si asta se spune cá s-a intámplat. 


Prezenta celor "trei intelepti" - sau regi, magi, astrologi — in Evanghelia dupä Matei, a fost mai degrabä 
stánjenitoare pentru unii dintre părinții Bisericii; generaţiilor ulterioare le-a fost mai uşor sá nege că ei ar fi 
fost astrologi, deşi era limpede ce voise să spună autorul Evangheliei. Primul comentator care avea să 
atace mitul a fost Sf.loan Gură de Aur (c.347-407), care a făcut valuri mari cu criticile sale, nu atât prin 
atacarea noțiunii de astrologie, cât prin criticarea celor 3 astrologi pentru că îl numiseră pe lisus Rege al 
ludeilor, deşi “regatul Sáu nu era din lumea aceasta”, şi prin sugerarea faptului că fuseseră nechibzuiti până 
la prostie dacă veniseră în Betleem, îl stârniseră pe lrod şi apoi plecaseră imediat. El a mai arătat (destul de 
just) că apariția unei stele izolate nu era în acord cu tradiția astrologică, deşi era de acord că apariția ei 
fusese un semn de favoare acordată celor 3 înţelepţi de către Dumnezeu. In mod tacit, el a admis nu numai 
că, totuşi, credea în apariţia stelei, ci şi în faptul că ea li se arátase astrologilor cu un scop precis, astfel 
demolándu-si propria sa argumentatie. 


Speculatiile despre cei trei înţelepţi au continuat timp de secole, cu diverse variatiuni. De pildă, nu 
întotdeauna erau trei; Sf.loan Gură de Aur sugerează că ar fi putut fi vreo 12, iar în lucrări artistice din epoca 
primilor creştini sunt date si alte cifre. Magii par sá nu fi fost “promovați” la statutul de regi până în secolul al 
6-lea, iar primul om care le-a precizat numele pare să fie Venerabilul Beda, istoricul englez din secolul al 
7-lea. Tara lor de origine era in Arabia, Persia, Chaldeea sau India, în funcţie de autorul scrierii citite, si cine 
ar vrea să le viziteze mormântul ar trebui să caute la Köln, căci după moartea lor, Împărăteasa Elena le-a 
adus trupurile din India la Constantinopole, după care ele au călătorit la Milano şi apoi în Germania. 


Unii comentatori creştini i-au investit cu diverse puteri magice, poate pentru a-i denigra, şi astfel pentru a 
denigra astrologia în general; un dramaturg din secolul al 10-lea spune cum au zburat ei în mod miraculos 
din Betleem după naşterea pruncului, producând o mare surpriză locuitorilor oraşelor peste care treceau. 
Dar unele secte au considerat povestea ca pe o dovadă a faptului că astrologia este unul din mijloacele prin 
care Dumnezeu guvernează chestiunile pământeşti. O sectă eretică, Priscillianiştii, aşa a făcut, cerând unui 
scriitor din secolul al 10-lea să scoată în evidenţă toate argumentele anti-astrologice tradiționale şi să-i 
prezinte pe cei 3 înţelepţi ca fiind, pur şi simplu, primii dintre “neamuri” care îl acceptaseră pe Christos. 


Opoziția creştină fata de astrologie, din primele secole şi până astăzi, s-a bazat mai mult pe temperament 
decât pe teologie. Nici un învățat sau teolog creştin de renume nu a susținut că astrologia este 
inacceptabilă, decât atunci când sau dacă pretinde că prezice viitorul, şi astfel contestă doctrina liberului 
arbitru. Multe dintre somitätile creştinismului primitiv au făcut aluzie la astrologie. De pildă, personajul Enoh 
din Vechiul Testament, arătat a fi al şaselea descendent din Adam şi Eva, are pasaje despre stele şi ierburi, 
cristale şi numere, şi declară cá în al şaselea cer îngerii tin cont de fazele Lunii şi de revoluțiile stelelor si 
Soarelui, coordonând astfel condiţiile bune şi rele din lume. Noţiunile lui Enoh despre îngeri sunt oarecum 
ciudate (unii dintre ei au membre neobişnuite, ca nişte picioare de cal), dar se pare că vreo 200 dintre ei au 
fost atât de atraşi de femeile pământene încât au venit să trăiască pe pământ şi au dezvăluit omului diverse 
secrete, printre care şi ştiinţele astrologiei, magiei, vrájitoriei si divinatiei, şi arta scrisului cu cerneală pe 
hârtie. 


Philo ludeul, care a trăit in Alexandria la puţin timp după crucificarea lui lisus, nega cu aprindere că 
planetele ar guverna in mod absolut vieţile oamenilor, atacándu-i pe astrologii care declarau că toată viata 
unui subiect era dictată de mişcările astrelor. Totuşi, el credea că stelele sunt frumoase fiinţe divine, 
animale inteligente care, spre deosebire de om, nu erau capabile să facă rău. De asemenea, el credea — de 
fapt, “ştia” — că era posibil să se prezică “catastrofele şi evenimentele dure de pe pământ din revoluțiile 
corpurilor ceresti, ca şi nenumărate alte evenimente care s-au dovedit corect prezise". 


Un misionar sirian pe nume Bardesanes (154-222) a lăsat, în “Dialogul despre Soartă”, o bună imagine a 
ceea ce pare să fie cea mai generală atitudine fata de astrologie în perioada creştină primitivă. Era 


important, desigur, sá se acorde atentie foarte puternicei opinii publice asupra subiectului, rezultatä din 
secole în care adevărurile astrologiei fuseseră acceptate, in general, ca fiind evidente de la sine. 
Bardesanes adoptä viziunea pragmaticä: este evident cá existá o anumitä fortä care vine de la planete, dar 
aceasta le-a fost datä de Dumnezeu, si deci este supusä vointei Sale, fiind limitatä de El sá se supunä 
liberului arbitru, pe de o parte, si fortelor naturale, pe de altá parte. 


Gnosticii, o miscare religioasá orientalä care a jucat un rol in istoria crestinismului timpuriu, generánd multe 
secte, credeau (conform unui anumit text) cá, atunci cánd lisus a urcat la ceruri dupá crucificare, El a 
schimbat influentele si chiar miscárile planetelor (printre altele, fácándu-le sá se miste spre dreapta timp de 
6 luni pe an, dupá ce páná atunci ele se miscau spre stánga), si a stabilit cum modelau ele un suflet nou, 
cum controlau procesul conceptiei si formarea embrionului in pántecele mamei, si chiar fiecare eveniment 
al vietii de la nastere si pänä la mormánt. (Apropo de asta, este interesant cá in Evanghelia Arabä a 
Copiläriei Mäntuitorului, atribuitá lui Sf.lacov, lisus este astronom, dänd lectii preotilor din templu despre 
“numärul sferelor si corpurilor ceresti, ca si despre aspectele lor de trigon, cuadrat si sextil, miscarea lor 
directä si retrogradä, cele 24 de diviziuni, si saisprezecimile acestora, si alte lucruri pe care ratiunea 
omeneascá nu le descoperise vreodatä...”) 


Multi gánditori crestini au vázut astrologia ca pe o demonstrare a universului proiectat de Dumnezeu. 
"Recunoasterile", o antologie de scrisori presupuse a fi fost scrise lui lacov, fratele lui lisus, de cátre 
Clement din Roma, prieten si confident al lui Sf.Petru, prezintá planetele si stelele ca fixate in ceruri de 
cátre Dumnezeu, ca sá fie "semne ale lucrurilor trecute, prezente si viitoare", desi ele urmau a fi intelese 
numai de cátre aceia care studiau profund subiectul. Avraam a fost unul dintre acestia; ca astrolog, el 
“fusese capabil să-L recunoască pe Creator din sistemul rational al stelelor, în timp ce alti oameni greseau, 
şi intelesese că toate lucrurile erau guvernate de Providentä”. 


Pe cei 12 Apostoli, Clement îi numea, plin de farmec, Cele 12 Luni ale lui Christos, care era, El Însuşi, Anul 
Domnului Nostru. Se admite că planetele au atât o influenţă rea, cât şi una bună; “dispunând de liber arbitru, 
uneori noi rezistăm dorințelor noastre, şi alteori ne agátám de ele”. Argumentele împotriva astrologiei se 
limitează la opoziția fata de ideea că nu există Providentá şi că totul se întâmplă prin hazard şi geneză, că 
“orice ar contine geneza ta, este mai presus de tine”. Este de neconceput că Dumnezeu l-ar putea face pe 
om să păcătuiască printr-o dispoziție malefică a planetelor, pentru ca apoi să-l pedepsească pentru asta! 
Se mai scoate în evidenţă — şi astrologii de mai târziu vor repeta adesea asta, atât ca explicaţie, cât şi ca 
scuză — că mişcările şi interconexiunile planetelor sunt atât de complexe, iar înțelegerea şi interpretarea lor 
sunt atât de dificile, încât nici un astrolog nu ar trebui condamnat dacă greşeşte. 


Disputa dintre Origene, un creştin ortodox care a trăit între 185 şi 253, şi filosoful Celsus, care a scris, între 
176-180, “Cuvântul Adevărat”, un tratat anticrestin, a implicat astrologia în mod inevitabil. Celsus a adoptat 
o poziție din care principala greşeală dintre multele comise de creştini era negarea puterii planetelor; 
Origene afirma că întreaga idee a liberului arbitru era desființată dacă se accepta că stelele erau ființe 
rationale, si că erau atribuite naţiunilor Pământului de către Dumnezeu. El accepta că mişcările planetelor 
puteau să prognozeze evenimente, şi era ataşat mai ales de ideea cometelor şi semnelor prevestitoare, 
care anuntaserá războaie şi dezastre, dar şi naşterea lui Christos. 


Tertullian, născut cam prin 160, şi un scriitor elocvent despre creştinism, din primele lui secole, susținea că 
îngerii căzuţi au fost cei care l-au învăţat pe om astrologia (şi, totodată, metalurgia si botanica). Aceşti îngeri, 
care trăiau în nori, de preferinţă lângă stele, erau în mod inevitabil excelenți meteorologi. Cu toate acestea, 
el considera că toti creştinii ar face bine să respingă noțiunile lor, în pofida faptului cá Magii biblici fuseseră 
astrologi. El era, în mod evident, foarte îngrijorat că “astrologia, din păcate, se ocupă de Christos; dar ea 
este ştiinţa stelelor lui Christos, şi nu a lui Saturn şi Marte”, şi sustine că de la venirea lui Christos, 
construirea de horoscoape ar trebui să nu se mai facă. El era foarte bucuros că, la vremea scrierii sale, 
astrologilor le era strict interzis să intre în Roma. 


Multi apologeti creştini şi-au asumat misiunea de a citi lucrările publicate de astrologi ca să le poată 
respinge; alţii s-au mulțumit să citească doar scrierile împotriva astrologiei şi să repete argumentele 


acestora. Hipolit, de pildä, care a tráit in Italia si a scris in greacä (a fost inmormäntat la Roma in anul 236) 
si-a luat argumentele direct din lucrárile lui Sextus Empiricus. 


Cel mai proeminent dintre oponentii timpurii ai astrologiei, Sf.Augustin, nu poate fi eliberat complet de 
acuzaţia că ar fi citit doar contraargumentele fata de astrologie, sau cel putin că nu a reflectat asupra 
subiectului suficient de profund sau de original. Sf.Augustin s-a născut în 345 (a trăit până în 430) în 
Numidia, dintr-o mamă care era o creştină plină de devoțiune. Instruit în retorică, la început el a fost 
maniheist, dar s-a converiit la creştinism ascultând predicile lui Ambrozie, Episcopul Milanului, unde 
Augustin preda retorica. Viața sa din tinerețe, care a inclus si diverse experienţe sexuale, este descrisă 
sincer în “Confesiunile” sale, iar astrologia este menţionată şi ea; dar atacul său principal împotriva 


astrologiei survine în scrierile “Doctrina Creştină” şi "Cetatea lui Dumnezeu". 


Atitudinea sa împotriva astrologiei este simplă, lipsită de subiilitate şi eronată: el reclamă doar că astrologia 
îi inlántuie pe oameni declarând că tot cursul vieții poate fi prezis după stele. Dacă predicțiile s-ar adeveri, 
spune el, asta ar fi doar prin coincidenţă sau printr-o intervenţie demonică. In al 5-lea volum din “Cetatea lui 
Dumnezeu”, el scrie: “Aceia care susțin că stelele ne guvernează acțiunile sau pasiunile, binele şi răul, fără 
învoirea lui Dumnezeu, trebuie redusi la tăcere si nu trebuie ascultați, indiferent dacă ei tin de religia 
adevărată sau de orice fel de idolatrie; căci ce ar putea să facă o astfel de opinie, decât să excludă orice 
divinitate?... şi ce rol l-ar mai rămâne lui Dumnezeu în guvernarea treburilor omeneşti, dacă ele ar fi 
afectate de necesitățile impuse de stele, în vreme ce El este Domnul tuturor stelelor şi oamenilor!?" 


Apoi, Sf.Augustin a prezentat vechiul argument că, dacă astrologia ar funcţiona, gemenii ar trebui să aibă 
exact acelaşi destin. (Dacă se întâmpla să aibă acelaşi destin, asta oricum nu era legat de astrologie, 
spunea el, ci din cauză că ei aveau aceiaşi strămoşi, acelaşi mediu, aceleaşi condiţii în care creşteau; dacă 
nu, asta era o dovadă că astrologia nu funcţiona). De fapt, Nigidius încercase să explice deosebirile dintre 
viețile gemenilor cu un vas care se rotea rapid pe roata olarului, pe care se arunca vopsea, arătând cat de 
departe se plasau petele de vopsea pe vas, şi argumentând că, pe un cer care se rotea rapid, planetele 
puteau fi în poziţii sensibil diferite chiar dacă gemenii se năşteau ținându-se unul de călcâiul celuilalt. 
Sf.Augustin nu a fost impresionat de asta. Dacă astrologia era atât de complicată, cum ar fi putut un 
astrolog să susțină că putea să facă predicții ferme? (Se pare cà el a luat acest argument şi alte câteva din 
“De divinatione” a lui Cicero). 


Problema argumentelor împotriva astrologiei aduse de Sf.Augustin este că ele se bazează (ca şi cele ale 
multor altor critici de-a lungul istoriei) pe o înțelegere greşită a teoriei astrologice, chiar şi a celei practicate 
în vremea sa. Foarte puţini astrologi au susținut că planetele ar controla în mod absolut fiecare aspect al 
vieții omului, şi cu atât mai putin că orice ființă vie s-ar fi găsit sub o asemenea guvernare. Atunci cand el 
afirmă că astrologia este ridicolă din cauză că o vacă şi un om născuţi în acelaşi moment nu au aceeaşi 
viata, el pur şi simplu îşi dovedeşte ignoranta fata de ceea ce afirmă astrologia, şi cele mai puternice 
argumente ale sale sunt slăbite astfel în mod proporţional. Presupunerea sa, cum că ora şi locul naşterii 
cuiva, şi nimic altceva, controlează destinul omului, l-au făcut să se concentreze asupra respingerii unor 
afirmaţii şi mai excentrice, care îi ofereau un teren mai larg de acţiune. Se pare că el a citit foarte puţină 
literatură astrologică (nu şi “Tetrabiblos”, care ar fi fost o lectură obligatorie pentru oricine care dorea să 
atace astrologia). 


Totuşi, Sf.Augustin este adesea citat ca principalul oponent creştin al astrologiei; şi aşa şi este. Dar asta nu 
spune mare lucru. Chiar dacă el admite că Soarele şi planetele au un efect asupra lucrurilor materiale, cum 
sunt mareele, şi deci şi asupra unor fiinţe vii, precum scoicile. Se poate spune că el a adus astrologiei un 
serviciu considerabil atacând aspectele ei oculte, fără să condamne însă astrologia ştiinţifică, aceea care 
avea să aducă rezultate mult mai promițătoare în viitor. 


“Cetatea lui Dumnezeu” este văzută ca un apogeu al atacurilor creştinătăţii împotriva astrologiei, şi aşa a şi 
fost într-un anumit sens. Faptul că este un atac lipsit de inteligență, superficial şi ineficient, nu este luat în 
considerare; din fericire, viziunea în general antagonistă a bisericii creştine fata de ştiinţă, de-a lungul 
timpului, a fost la fel de ineficientă. Atunci când Sf.Augustin susținea că “creştinii au lucruri mult mai bune şi 
mai serioase de făcut decât să-şi ocupe timpul cu investigaţii subtile legate de magnitudinea relativă a 


stelelor si de distantele spatiale dintre ele", el sedea pe tronul atitudinii oficiale pe care a avut-o timp de 
secole Biserica fata de ştiinţă. In final, această atitudine nu a învins, nici în şcoli. 


Faptul că unii astrologi creştini nu au fost opriţi din preocupările lor este ilustrat de lulius Firmicus Maternus, 
un contemporan al lui Augustin, care probabil i-a citit şi lucrările. Cartea sa “Mathesis” de prin anul 354 
acceptă doctrina liberului arbitru, în timp ce găseşte ciudat că omul ar putea să vadă stelele şi planetele ca 
fiind simple decoraţiuni ale cerului. 


Firmicus, a cărui minte pare să fi fost mult mai profundă decât a lui Augustin (dacă judecăm numai după 
organizarea cărţii sale şi după stilul de expunere a argumentelor) a prezentat, unul câte unul, principalele 
argumente împotriva astrologiei, şi le-a demolat cu uşurinţă, demonstrând limpede că, in cea mai mare 
parte a lor, criticii astrologiei nu se obosiseră să înțeleagă subiectul. El admite că unii astrologi sunt escroci 
şi că alţii sunt nebuni, admite dificultatea subiectului — dar declară că spiritul uman este capabil sá se 
adapteze şi să folosească în mod echilibrat mişcările celeste si prezicerile legate de mersul planetelor. 


Într-o expunere strălucit prezentată şi enorm de complexă, Firmicus - în a doua jumătate a cărții sale — îi 
desființează caustic pe superstitiosi., pe “magicienii” care “locuiesc în temple în condiții mizerabile si 
călătoresc tot timpul pe alte meleaguri ca să sperie poporul”. Deşi el acceptă ca “magia” este o forță 
puternică, se opune cu violenţă secretului legat de ea, şi cere ca astrologii, în loc să se ascundă de ochii 
publicului ca şi cum le-ar fi ruşine, să se plaseze sub protecţia lui Dumnezeu, rugându-se ca El să le acorde 
gratia Sa pentru reuşita încercărilor lor de a explica mişcările astrelor. 


“Mathesis” a fost o carte importantă, o lucrare majoră care a citat cu precizie şi consecvență surse 
anterioare, şi avea să fie ea însăşi citată, vreme de secole, de către astrologii şi teologii creştini care doreau 
să domolească temerile scepticilor în vremurile în care Biserica părea să condamne practicarea astrologiei. 


Volumul VII 
Astrologia în Europa Medievală 


Evul Mediu Timpuriu, deşi a produs multe dispute asupra astrologiei şi a fost martorul unei diminuări a 
influenței sale asupra monarhilor, nu a însemnat un colaps deplin pentru ea, aşa cum au sugerat unii istorici. 
Chiar dacă au existat unele dubii asupra utilizării ei la nivel personal, în general se admitea că astrologia 
este utilă în meteorologie şi agricultură. lar majoritatea invatatilor erau de părere că astrologia era un 
important element al cunoaşterii generale. Boetius, consul în Roma secolului al VI-lea, şi din ale cărui 
scrieri a tradus regele Alfred cel Mare, a fost unul dintre aceştia, iar cartea sa “De consolatione 
philosophiae” probabil a influențat repunerea în drepturi a cunoaşterii astrologice în Britania secolului al 
10-lea. El susținea că mişcările planetelor derivă din voința nemuritoare a Providentei, şi că “mişcările 
celeste ale stelelor” traduceau acea voinţă în evenimente terestre, "incátusánd forțele omeneşti într-un lant 
indisolubil de cauze care, din moment ce se naşte din hotărârea neclintitei Providente, trebuie să fie si el la 
fel de neclintit”. 


Totuşi, el nu era un fatalist, căci divina Providentá nu impunea nici o necesitate fatală asupra voinţei 
omeneşti, care era liberă întotdeauna, în timp ce natura nu era liberă, ci era constrânsă de către planete. 
După cum a descoperit Canute, nu te poti lupta cu mareele. De asemenea, Boetius era de acord cu Plato 
asupra ideii că fiecare planetă are propria sa notă muzicală, contribuind la armonia cerească a muzicii 
sferelor. 


Un element atractiv la teoria astrologică, în Evul mediu timpuriu ca şi astăzi, era că ea putea fi aplicată la 
absolut orice fatetà a vieţii omeneşti. Dar au existat câteva domenii în care ea pătruns cu puteri persuasive, 
şi printre acestea s-a numărat medicina. “Omul astrologic” apare frecvent în manuscrisele din această 
perioadă, deşi uneori pentru a denigra astrologia. De pildă, există o splendidă pictură din secolul al 11-lea, 
ilustrând cele 12 semne zodiacale grupate în jurul figurii lui Christos, cu mâna ridicată pentru a binecuvânta. 


Apar aici si pártile corpului “guvernate” de diverse semne, dar titlul imaginii suná astfel: "Asa sunt 
prezentate semnele zodiacale in delirul filosofilor"! 


Astrologia devenise de-acum o parte atát de integratá in mediciná, incát vreme de secole nu a fost posibilà 
separarea lor. Páná tárziu, in secolul 18, la unele universitäti era imposibil sä obtii titlul de doctor dacá nu 
treceai şi de un examen de astrologie, iar utilizarea pozițiilor planetare in diagnosticare şi tratament era un 
fapt obişnuit. 


Ca şi celelalte teorii, şi astrologia era folosită într-o măsură mai mare sau mai mică, în funcţie de 
temperamentul medicului. Constantin Africanul, de pildă, care a trăit între 1015 şi 1087, a fost foarte 
important în istoria medicinei mai ales datorită traducerii şi prezentării textelor medicale vechi. El studiase 
cu chaldeenii, arabii, perşii şi sarazinii, ca şi în Tunis (unde se născuse) şi Bagdad. Dar în cartea sa “De 
humana natura”, în afară de schitarea modului de formare a embrionului în pântecele mamei şi corelarea 
acestui proces cu poziţiile planetelor, incluzând şi o serie de materiale ceva mai excentrice (cineva care isi 
udă patul noaptea — enurezis — ar trebui să mănânce băşică de peste de râu timp de 8 zile în perioade de 
creştere şi de scădere a Lunii), el face puţine referiri la astrologie, deşi este neîndoielnic că a studiat-o. 


Nu este surprinzător că el a studiat în Orient, căci colaborarea dintre învățații evrei şi cei arabi condusese la 
o corelare a cunoştinţelor astrologice în centre precum Cairo, Bagdad, Alexandria şi Kairwan (în Tunisia), 
ceea ce a produs cel putin un învăţat remarcabil în persoana lui Isaac ben Solomon Israeli, sau Isaac ludeul, 
care a lucrat aici în anii 900, si a scris cărți de astrologie medicală care au supravieţuit vreme de secole 
(Robert Burton îl citează în lucrarea sa “The Anatomy of Melancholy”). 


Este aproape imposibil de urmărit diversa contribuție adusă de aşa-numita astrologie arabă, căci 
elementele de teorie au circulat către centrele arabe de la mare distanţă, din China şi India, ca şi din Roma, 
Grecia, Egipt şi Persia. Toate au fost strânse la un loc în marea bibliotecă fondată la Bagdad de către Harun 
al-Rashid şi al-Mamun, califi din dinastia Abasizilor, şi completată în jurul anului 850, şi unde, alături de 
scrieri mai putin importante, existau şi copii ale cărții “Tetrabiblos” traduse pentru uzul general. 


Semnale despre importanţa lucrării de la Bagdad apar la unii scriitori englezi, cu 600 sau 800 de ani mai 
târziu. Chaucer, de pildă, a scris în secolul al 14-lea un “Tratat despre Astrolab” în care s-a folosit de 
comentariul lui Messahala asupra lui Ptolemeu, scris la începutul anilor 800. William Lilly citează din 
aceleaşi surse pe la 1640; Dr.Dee, în Anglia elisabetană, deţinea mai multe manuscrise din lucrările lui 
Isaac ludeul. 


Si în alte tari a pătruns interesul pentru astrologia arabă; de pildă în Spania, unde în 948 califii apuseni 
fondaseră o academie la Cordova, în care mauri şi evrei, laolaltă, au alcătuit o bază de cunoaştere care 
apoi a fost diseminată prin academiile fondate la Toledo şi Granada. Aici, la sfârşitul secolului al 10-lea, 
evreul Hasdai ibn-Shaprut dădea lecţii, printre altele rationalizand asocierea tuturor ierburilor de leac 
cunoscute, cu planetele care influentau creşterea şi calităţile lor. Probabil cu el a studiat Gerbert din 
Auvergne înainte de a deveni Arhiepiscop de Ravenna în 998, şi apoi Papă, sub numele de Silvestru al 
II-lea. Deci există dovezi că sub oblăduirea arabă studiau împreună creştini, mauri şi evrei. Silvestru al 
II-lea avea să fie acuzat mai târziu că avusese legături cu diavolul din cauza studiilor sale la Cordova, iar 
unii creştini încercau să pună influenţe întunecate, satanice, pe seama oricărei persoane care studiase 
astrologia; dar progresul acesteia nu a putut fi oprit în acest stadiu. 


În pofida vicisitudinilor istoriei — cucerirea cetăților maure din Spania de către creştini în secolul al 11-lea, de 
pildă, şi alungarea evreilor — “universităţile” din oraşe ca Toledo au continuat să funcţioneze vreme de 
secole, un şir continuu de studenţi beneficiind de bibliotecile şi tradițiile lor academice, care toate susțineau 
astrologia ca pe un obiect serios de studiu. 


Din secolele 9-10 s-au păstrat dovezi concrete care demonstrează fascinația fata de astrologie — uneori ele 
ilustrând mici diferente între astrologia orientală şi cea occidentală. In țările islamice, artiştii nu aveau voie 
să reprezinte în imagini ființele umane, astfel că semnele “umane” ale zodiacului au fost modificate: în locul 


a doi copii gemeni, pentru Zodia Gemenilor, artistii musulmani pictau doi páuni; un snop de gräu inlocuia 
Fecioara, iar Vársátorul devenise un catár purtánd in spinare douá cosuri. 


La Florenta existá un exemplu splendid dat de o altä operä de artä, de astä-datä cu un scop practic: un 
astrolab pentru latitudinea Romei, care se spune cá ar fi apartinut papei Silvestru al Il-lea. Un altul, cam din 
aceeasi perioadá, se aflä la Oxford si a fost construit in 984 de cátre Ahmad si Malmud, fiii lui Ibrahim din 
Ispahan. Se crede cá astrolabul a apárut prin secolul 1 1.Chr., fiind declarat de unii ca fiind cel mai vechi 
instrument stiintific. Folosit pentru másurarea altitudinii stelelor, era un instrument esential pentru un 
astronom-astrolog, si in muzee se gásesc multe asemenea instrumente bine realizate. Adesea, astrolabul 
era decorat din abundentà, fiind o plăcere nu doar să-l foloseşti, ci şi să-l priveşti. 


Dacă în Europa astrologia s-a răspândit la aceeaşi scară la care fusese practicată în țările occidentale şi 
înainte de creşterea Imperiului Roman, iată o chestiune care trebuie tratată cât mai delicat. Intr-o măsură, 
răspunsul depinde de tipul de astrologie despre care se vorbeşte. Pare destul de clar că astrologia natală, 
construirea astrogramei pentru momentul naşterii, construirea şi interpretarea unui horoscop, nu au fost 
posibile, de pildă, în Germania, Franţa sau Britania, până târziu în anii Romei Imperiale; iar dacă au fost 
posibile atunci, aceasta se datorează unui număr mic de oameni, probabil cei atasati armatelor romane, 
aşa cum a fost inclus Balbillus în anturajul lui Claudius pe durata campaniei sale în Britania. 


Totuşi, dacă acceptăm că interesul pentru astrologie s-a dezvoltat adesea dintr-o preocupare pentru simple 
observaţii asupra mişcărilor planetare, atunci aceasta a fost demonstrată de cele mai primitive civilizaţii, şi 
se poate spune că megalitii de la Stonehenge — de pildă — trădează asemenea preocupări, dacă vom 
accepta că acestea (şi alte monumente de tipul lor) au fost construite ca obiective astronomice. 


Ansamblul numeroaselor teorii despre proiectarea şi construirea megalitilor de la Stonehenge este prea 
complex ca să fie investigat aici. Dar teoria că el era un fel de computer astronomic, deşi şubredă în unele 
puncte, este destul de bine argumentată ca să rămână o posibilitate. Oricare ar fi fost scopul lui, pare să 
existe o certă conexiune cu astronomia; şi putea fi considerabilă influența asupra unei comunităţi ignorante 
(este vorba de anii 2900 î.Chr.), exercitată de o aristocrație preoțească în stare să prezică fie şi numai 
evenimentele solare şi lunare de bază. Se sugerează chiar că populaţia neolitică din Insulele Britanice era 
guvernată de o asemenea aristocrație, ai cărei lideri posedau măcar o parte din cunoştinţele astronomilor 
babilonieni timpurii. O mare parte a puterii lor, ca lideri ai societății, deriva din cunoştinţele lor de astrologie, 
folosită în mod “magic” pentru a se invoca ajutorul acelor zei celesti, planetele, la vânătoare. Era tot un gen 
de astrologie, desi in acest stadiu ea invoca forțele oculte la fel de intens — deşi mult mai vag — ca si 
babilonienii sau egiptenii. 


3000 de ani mai târziu descoperim în Insulele Britanice o astrologie mult mai sofisticată, deşi la fel de puţin 
cunoscută de noi ca să putem trage concluzii detaliate. Druizii rămân suficient de misterioşi ca să permită 
unui comentator inventiv să le atribuie tot felul de preocupări pe care ei poate nici nu le ştiau. Cezar scrie că 
Druizii din Galia erau oameni plini de demnitate, făuritori de legi şi preoți, cunoscători ai astrologiei si ai 
ştiinţelor naturale. Britania pare să fi fost lăcaşul cultului Druidic, dacă exista asa ceva, si o întâlnire anuală 
se tinea în Galia, de unde cei mai promitätori novici plecau în Britania ca să studieze. Se pare că ei studiau 
acolo nu numai astrologie, ci şi sisteme de divinatie identice cu cele babiloniene — folosind zborul păsărilor, 
de pildă, sau convulsiile muribunzilor. 


Literatura creştină timpurie oferă exemple de Druizi care preziceau viitorul unui copil după data naşterii sale, 
iar cuvântul pentru ghicitul în nori (neladoracht) este folosit şi pentru a desemna astrologia şi divinatia în 
general. Există şi câteva referiri chiar la astrologie. De pildă, se relatează cum un astrolog a calculat 
pozițiile planetelor ca să-i poată spune tutorelui Sf.Columkille, mai bine cunoscut drept Sf.Columba din 
Irlanda, când era momentul propice pentru ca băiatul să-şi înceapă lecţiile. Este clar că Druizii operau cu un 
sistem de zile norocoase şi nenorocoase: a 13-a zi a ciclului lunar era considerată o zi nefavorabilă pentru 
a începe ceva nou; un băiat născut în acea zi avea să fie “curajos, dârz, rapace, arogant, mulțumit de sine”, 
iar o fată — “picantă, plină de spirit şi îndrăzneață cu trupul fata de multi bărbaţi”. 


Se stiu putine lucruri despre modul cum erau organizate cálátoriile in vremurile antice; totusi, nu este deloc 
imposibil, asa cum au sugerat unii cercetátori, ca diversele tipuri de cunostinte astronomice sä fi ajuns In 
Britania si in Europa Apuseaná de pe la inceputurile Babylonului. Este destul de improbabil ca oamenii sá 
se fi apucat sá construiască doar din întâmplare, în acelaşi timp, cercuri de piatră şi monumente similare în 
diverse parti ale lumii apusene. Legendele precum cele care susțin venirea negutátorilor mediteraneeni în 
Britania cu multe secole înainte de Christos ar putea să fie reale; şi deşi pare improbabil ca acei oameni 
capabili să proiecteze şi să construiască un monument sofisticat precum Stonehenge, să fi ajuns acolo 
călătorind pe corăbii comerciale, totuşi ideea nu este absurdă: adesea învățații s-au dovedit a fi si 
aventurieri. 


Lucrurile încep să se vadă mai limpede începând cam din vremea ocupaţiei romane, când Mitraismul a 
adus în Galia, Germania şi Britania vestea despre existenţa astrologiei, şi au fost construite temple pentru 
zeii romani — adesea pe locurile unde fuseseră temple Druide, se pare, căci Cezar spune că galii se 
închinau zeilor Mercur, Apollo, Marte şi Minerva (şi asta poate însemna doar că ei se închinau unor zei 
locali similari celor romani). 


Odată cu plecarea legiunilor romane şi cu instaurarea Epocii Întunecate (a Evului Mediu Timpuriu), 
astrologia — ca şi alte domenii ale cunoaşterii — pare să fie pierdută din vedere, cu excepția câtorva referiri 
despre faptul că toată cunoaşterea adusă de către romani era bine păstrată de unii învățați, în special din 
nordul şi vestul provinciei — de altfel, la hotarele teritoriului guvernat de romani se asezaserá multi învăţaţi ai 
vremii — printre aceştia fiind Alcuin şi Beda, Adelard şi Roger Bacon. Oare britanicii care invátaserá să 
citească mai păstrau cărţile romane după anul 410? Unele descoperiri au scos la iveală cărți în greacă şi 
latină, cu comentarii şi notițe scrise pe margini în dialect scoțian sau vels. 


Geoffrey din Monmouth (c 1100-1154), acel romancier şi istoric de demult, afirmă că sub guvernarea 
Regelui Arthur, oricând va fi fost ea, la Carleon, în Glamorganshire, exista un aşezământ cu 200 de filosofi 
care studiau astronomia şi alte ştiinţe, şi care erau folosiţi în mod special ca să urmărească mersul astrelor 
şi să-i prezică regelui evenimente pe baza acestor observații. In vremea când scria Geoffrey, creştinismul 
era de multă vreme răspândit în Britania, dar după cum se vede, aceasta poate să fi însemnat la fel de bine 
o sporire a cunoaşterii şi o aprobare a astrologiei, si nu invers. 


Totuşi, pot fi acceptate cuvintele lui Geoffrey? El ne spune că scrierea sa, “Historia regnum Britanniae", 
este o traducere a unei cărţi foarte vechi, scrise în limba britanică (adică în velşă, galeză) de către Walter, 
Arhidiacon de Oxford. Se poate ca aceasta să fi fost un singur manuscris simplu. In orice caz, el n-a fost 
găsit vreodată. Se poate ca Geoffrey să fi inventat ceva din istoria sa, dar n-ar fi putut inventa chiar tot — de 
fapt înregistrările sale, adesea confuze, coincid cu cele cunoscute de noi, şi el (sau sursa lui de inspiraţie) 
se referă adesea la Cicero, Juvenal, Lucan, Apuleius şi alţii. Astfel că merită să fie luată în consideraţie 
afirmaţia că astrologia era în uz “pe vremea Regelui Arthur”, deşi nu într-o măsură prea mare. 


Urme de credinţă astrologică trebuie să se fi păstrat nu numai printre păstrătorii, pe cale de dispariţie, ai 
acelei “religii” susținute de Druizi, ci şi în amintirile Mithraismului în decădere, dacă acestea au fost 
comunicate britanicilor, şi în cunoaşterea moştenită de la romani; iar la aceasta a contribuit şi creştinismul. 
In panegiricul lui Lludd cel Mare, un poem scris în secolul al 6-lea de către Taliesin, legendarul bard britanic, 
există un pasaj — printre multe altele referitoare la profeții — care sună aşa: 


În Britania va veni o exaltare, 

Britanicii în slujba Romei, 

Judecat să fiu de iertătorul Dumnezeu. 
Astronomii prezic 

Nenorociri în tara. 

Druizii profetesc 

Dincolo de mare, dincolo de Britania, 
Că vara nu va fi însorită... 


Pasajul este de micá valoare pentru noi, fiindu-ne util doar ca dovadá cá se pástra o oarecare cunoastere a 
astrologiei. Cronica Anglo-Saxoná este de acord cu asta. Aceastá carte a fost scrisá in mai multe centre 
pänä pe la mijlocul secolului al 12-lea, pártile mai timpurii fiind probabil din vremea Regelui Alfred (871-900). 
Ea inregistreazá diverse eclipse si alte fenomene planetare (se intämplä sá inregistreze si cálátoria a “trei 
astrologi" — si nu regi sau magi — la locul nasterii lui Christos). Cronica interpreteazá eclipsele si cometele 
mai degrabă ca simboluri pentru ceea ce se va întîmpla. Ni se spune că in anul 664, o eclipsă din 10 mai a 
adus nu numai moartea regelui din Kent, ci şi o molimă. 14 ani mai târziu, o cometă în luna august a 
prevestit expulzarea Episcopului Wilfrid din episcopatul său. Cometa din 729 a adus un noian de dezastre: 
a murit Sf.Egbert, ca şi Atheling Osward, şi Osric, regele din Northumbria. 


Printre rapoartele astronomice apar înregistrări ale unor incidente şi mai uimitoare: un număr de dragoni 
fioroşi au zburat peste Northumbria în 793 (e posibil să fie vorba de curentul meteoric al Leonidelor); în 979 
“a fost văzut de mai multe ori cerul roşu, ca şi cum ar fi fost în flăcări”. Dar majoritatea autorilor se 
concentrează asupra cometelor şi eclipselor — incluzând şi cometa Halley, cea mai faimoasă dintre toate, 
care a apărut în 1066 (anul când normanzii au invadat Anglia) şi apare în celebra tapiserie Bayeux, 
deasupra capului lui William Cuceritorul, rege încoronat. 


Pe la începutul secolului al 8-lea încep să apară şi nume de astrologi, precum Aldhelm, care a studiat la 
şcoala din Kent fondată de Abatele Hadrian şi prietenul său Theodore, Arhiepiscop de Canterbury — 
ultimul venea din Tars, din Asia Mică, şi amândoi predau cu siguranţă în greacă şi în latină. Aldhelm a lăsat 
tratate în astrologie, ca şi în logică şi aritmetică, în intenţia de a le oferi ca manuale viitorilor studenți. Alcuin, 
sau Ealhwine, a fost educat la York, la o şcoală cu o lungă istorie (se spune că tradiţia ei era dinaintea 
ocupaţiei romane) şi a ajuns prieten şi consilier al împăratului Carol Magnul (Charlemagne al francilor). Se 
spune că el învățase, printre alte lucruri, “armonia cerului”, legile care guvernau răsăritul şi apusul stelelor şi 
ale celor 7 planete. 


Unele dintre operele de artă şi de arhitectură din Britania dinaintea secolului al 11-lea au referinţe 
astrologice, uneori foarte vechi, aşa cum se spunea, de pildă, că vechea abație din Glastonbury avea un 
zodiac pe tavan. Există ornamente zodiacale în mai multe biserici din Kent, dinaintea cuceririi normande, 
iar noua catedrală din Canterbury are în ea câteva figuri zodiacale pur şi simplu fiindcă le avusese şi cea 
veche, arsă în 1067. Există desene zodiacale din secolul al 8-lea în manuscrisele Harleene din Biblioteca 
Britanică, iar când abația din Croyland a ars în 1091, o relatare compilată dintr-un manuscris vechi care a 
supravieţuit focului spune că s-a pierdut o masă foarte frumoasă şi prețioasă, fabricată din diferite metale, 
în concordanţă cu stelele şi cu semnele zodiacale. Saturn era din cupru, Jupiter din aur, Marte din fier, 
Soarele dintr-un aliaj galben, asemănător cu alama, Mercur din ambră, Venus din cositor, iar Luna din 
argint. Ochii erau încântați, iar mintea era instruită doar privind la cercurile colorate, cu Zodiacul şi toate 
semnele sale făurite cu măiastră artă din metale şi pietre prețioase, conform cu natura, forma, simbolul şi 
culoarea lor. 


După cucerirea normandă, un nou flux de material astrologic a pătruns în Anglia odată cu învățații evrei din 
Franța si din alte tari, care nu s-au stabilit doar în Londra, Oxford si Cambridge, ci si în alte oraşe mari, 
aducând cu ei cărți care conţineau cunoştinţe astrologice, mai ales din surse arabe si maure. Se spune cá 
William Cuceritorul avea propriul său astrolog, care a stabilit momentul încoronării sale (la amiază în ziua 
de Crăciun a anului 1066) — iar astrologii declară că a fost un moment deosebit de favorabil, a cărui alegere 
e putin probabil să se fi făcut la întâmplare, şi il consideră ca momentul pentru care trebuie construit 
“horoscopul” general al Angliei. 


Probabil în timpul domniei lui William s-a născut cel mai remarcabil dintre învățații englezi ai secolului al 
11-lea, la Bath. Cea mai mare parte a vieții lui Adelard, sau Aethelhard, ne este necunoscută, desi este cert 
cä el a cálátorit mult prin Europa, si poate si mult mai departe, cáci intr-una din cártile sale el afirmä cu 
multá autoritate: “ceea ce nu stiu scolile din Galia, dezváluie cele de dincolo de Alpi; ce nu inveti de la latini, 
te invatä bine informatii greci". li place mult si sá citeze din texte arabe, si adesea face asta, desi foloseste 
mai mult surse orale decát scrise. 


Printre lucrárile sale sunt multe de matematici, astronomie si alchimie. El pare sá se simtá cumva stánjenit, 
sau cel putin pare sá gäseascä nefavorabilä atmosfera din Anglia dupä cálátoriile sale in tári mai rafinate, 
căci la întoarcere el îşi găseşte tara sub guvernarea lui Henric |, plină de personaje negative: "Printii sunt 
violenti, prelatii sunt betivi, judecătorii sunt mercenari, patronii sunt inconstanti, oamenii simpli sunt 
lingusitori, cei care fac promisiuni nu si le tin, prietenii sunt invidiosi, şi în general toti sunt ambitiosi.” 


El intenţionează, după cum spune, să se apuce de o muncă serioasă, si aşa a şi făcut. A tradus mai multe 
scrieri astrologice arabe, inclusiv unele (de pildă tabelele lui Al-Horezm — sau Al-Khwarizmi, Al-Khowarizmi) 
care aveau rostul să-l înveţe pe cititor cum să deseneze un horoscop. E greu de crezut că ar fi făcut asta 
fără să fi fost interesat de subiect, sau fără să fi fost el însuşi capabil să deseneze o temă astrală. In 
viziunea sa, planetele erau “animale superioare si divine” care reprezentau "determinatii şi principiul 
naturilor inferioare”. Cel care le studia putea să înțeleagă trecutul şi prezentul, şi să prezică viitorul. 
Viziunea sa încântătoare, a stelelor ca animale celeste, se extinde la un comentariu despre hrana lor, care 
— credea el — ar consta din materiile umede din pământ şi apă, rafinate de o lungă călătorie prin atmosfera 
superioară, şi care, în momentul când ajungeau la planete, erau suficient de rarefiate şi eterice ca să nu le 
afecteze caracteristicile şi ca să nu le facă să se îngraşe. 


Un alt tratat, care a fost scris probabil de Adelard, citează din Hermes Trismegistul, Ptolemeu, Apollonius şi 
alti autori antici importanti, şi sustine folosirea astrologiei în medicină, căci studiul ei produce doctori mai 
buni decât “medicul îngust care nu vede alte efecte decât cele produse de natura inferioară”. El se ocupă si 
de influenţa planetelor asupra animalelor şi plantelor, şi le atribuie anumite metale şi culori, şi chiar religii: 
Mozaismul e guvernat de Saturn, Arabii — de Marte si Venus, Creştinismul — de Soare si Jupiter (căci 
Soarele reprezintă onestitatea, liberalismul şi victoria, iar Jupiter înseamnă pace, echitate şi umanism). 
Continua confruntare dintre evrei, islamici şi creştini este explică prin faptul că nici Marte, nici Saturn, nu 
sunt vreodată în relații amicale cu Jupiter. 


Mai mult sau mai putin contemporan cu Abelard a fost William din Conches. Si el a călătorit mult înainte de 
a se alătura curții lui Geoffrey Plantagenetul ca tutore al fiului acestuia, viitorul rege Henric al II-lea al Angliei, 
între 1146 şi 1149. În mod interesant, William este primul învăţat care încearcă să definească diferența 
dintre astronomie şi astrologie. El spune că specialiştii vorbesc despre planete în 3 moduri: fabulos, 
astrologic şi astronomic. Cei interesaţi de fabule interpretează miturile greceşti ca şi cum ar fi astronomice. 
Astrologii tratează fenomenele aşa cum par ele să fie, chiar dacă interpretarea lor este uneori precisă, 
alteori nu. Astronomii iau lucrurile aşa cum sunt, fie că par să fie aşa, fie că nu. 


El nu argumentează mai mult, dar nu pare să intentioneze o denigrare a astrologiei, căci mai departe îl 
citează (greşit) pe Plato ca să susţină teoria că planetele controlează natura şi corpul omului. Corpurile 
cereşti — argumentează el — încălzesc atmosfera, care la rândul ei încălzeşte apa (care alcătuieşte într-o 
mare másurp toate corpurile animale) şi astfel trebuie că afectează orice ființă vie. El enumeră planetele cu 
calităţile si umorile lor, şi avansează câteva teorii despre cum au fost descoperite principiile, sugerând nu 
numai rațiuni simbolice, ci şi practice. Anticii, spun el, au descoperit că Saturn este o planetă “rece” 
deoarece atunci când Soarele era mai rece ca de obicei, el era în Rac sau în conjunctie cu Saturn în acelaşi 
semn. El arată si cá Saturn se spune că poartă o coasă deoarece un om care coseste iarba "face mai mult 
atunci când dă îndărăt decât atunci când avansează”. Se mai spune că Venus a comis adulter cu Marte 
deoarece, atunci când aceste două planete erau apropiate, Marte prelua din influenţele bune ale lui Venus. 


S-a sugerat că interesul pentru astrologie al lui Henric al II-lea, alimentat de tutorele sáu William de 
Conches şi de tatăl său Geoffrey, conte de Anjou, a fost suficient ca să-l facă să devină protectorul lui 
Abenezra (1092-1167), un evreu din Toledo care venise în Anglia în 1158 ca să dea lecţii la Londra şi la 
Oxford. El era si poet: 


"Planetele si stelele pe calea lor mergeau cánd am vázut si eu lumina; 
Dac-as fi fost un vánzátor de lumánári Íntreaga noapte Soarele-ar fi luminat. 
Íncerc sá reusesc insá nu pot Cáci sferele ceresti mi se opun; 

Un croitor de giulgiuri funerare dac-as fi Probabil atunci nimeni n-ar muri." 


Abenezra pare sá fi avut un agreabil simt al umorului, ca si o faimá considerabilä ca autor de scrieri 
numai în Anglia, ci prin toată Europa, si e posibil sá fi ocupat, pentru scurt timp, postul de lector în astrologie 
al universitätii din Bologna. 


Atät Adelard cát si William de Conches au avut un rol important in aducerea in Franta si Anglia a mai multor 
opere arabe, dintre care ei au tradus unele, iar pe altele le-au folosit ca surse pentru propriile lor cárti. Au 
existat, desigur, si alti translatori, cärora in mare parte li s-au pierdut numele, desi pe altii Ti stim — 
Bartolomeu din Messina, Burgundio din Pisa si Eugenius, amiral al Siciliei, care au tradus din greacá; 
Egidius de Trebaldis din Parma, Arnold din Barcelona si Blasius Armegandus din Montpellier, care au 
tradus din arabă, s.a.m.d. Prin opera lor, un flux însemnat de cunoştinţe astrologice şi-au făcut drum spre 
vest venind din Arabia — unii traducători, precum Pedro Alfonso, îşi declarau intenția de a aduce 
cunoaşterea în occident pentru a-i scuti pe învățații mai mari decât sine de efortul unei călătorii lungi, care 
altfel le-ar fi fost necesară ca să dobândească bazele pe care îşi construiau filosofiile. 


Majoritatea traducătorilor şi specialiştilor în astrologie credeau în necesitatea observaţiilor şi experienţei 
proprii, tot atât de mult ca şi în dobândirea de cunoştinţe din cărți. Pedro Alfonso credea cu tărie că 
experienţa este un bun învățător. “S-a demonstrat experimental”, spune el, “şi putem afirma fără dubii că 
Soarele, Luna şi celelalte planete influențează lucrurile de pe Pământ... Şi de fapt multe alte lucruri, 
nenumărate, în legătură cu mersul astrelor, se petrec pe Pământ, şi trec neobservate pentru majoritatea 
oamenilor, dar sunt descoperite şi înțelese de percepțiile subtile ale invátatilor care se perfectioneazä în 
această artă”. El a fost şi medicul regelui Henric | al Angliei, si a lăsat însemnări de astrologie medicală. La 
20 de ani după moartea sa, Walcher, stareț la Malvern, a tradus în engleză toate scrierile lui Pedro. 


În secolul al 12-lea a avut loc o mare accelerare a traducerii textelor astrologice în limba latină. Pe la 1150, 
majoritatea textelor importante erau disponibile în această limbă — Plato din Tivoli tradusese "Tetrabiblos" 
(sub titlul “Quadripartitum”); Juan din Sevilla alcätuise un “Centiloquium”, o serie de aforisme astrologice 
atribuite (eronat) lui Ptolemeu, şi i-a tradus pe Albumasar, Alcabitius şi Messahala. lar Girardo din Cremona 
(1114-1187) a făcut 70 de traduceri din arabă în latină, printre care “Almagesta” (“Syntaxis”) a lui Ptolemeu 
şi două scrieri ale lui Aristotel, necunoscute până atunci, “Meteorologica” şi “Generatione et corruptione”. 


Pe la finele primei decade din secolul al 13-lea, opera completă a lui Aristotel era disponibilă pentru prima 
oară în Europa Occidentală într-o limbă care putea fi citită de orice student, iar pe la 1255, în pofida 
opoziției unor prelati, ele erau acceptate în universități. Acesta a fost un mare pas înainte pentru astrologie, 
căci însemna că nici un teolog serios nu mai contesta acum faptul că procesele de schimbare şi creştere de 
pe Pământ depindeau de activitățile corpurilor cereşti. Dacă citim scrierile invátatilor medievali despre 
Aristotel, găsim că toti — de la Albertus Magnus până la Toma de Aquino şi Dante — acceptau teoria 
astrologică, care devenise o parte din argumentatiile filosofilor. Dacă ei doreau să susțină cu tărie liberul 
arbitru ca piatră de temelie a învățăturilor creştine, atunci nu mai puteau nega ceea ce accepta Aristotel (şi 
Augustin, de fapt), că planetele influentau mersul treburilor omeneşti. Biserica a fost forțată să accepte 
astrologia ca ştiinţă, si a recunoscut-o, în timp ce totodată condamna magia. Toma de Aquino arată asta 
explicit în "Summa theologiae": 


“Majoritatea oamenilor ... sunt guvernati de pasiunile lor, care depind de poftele trupesti; în acestea se 
simte clar influenţa astrelor. Intr-adevăr, puţini sunt inteleptii capabili să reziste instinctelor lor animale. In 
consecinţă, astrologii sunt capabili să prezică adevărul în majoritatea cazurilor, în special atunci când fac 
predicții generale. In predicțiile particulare, ei nu ajung la certitudine, căci nimic nu-l împiedică pe un om sá 
reziste la ceea ce îi dictează impulsurile sale inferioare. De aceea astrologii obişnuiesc să afirme că “omul 
înțelept domină astrele”, fiindcă, de fapt, el îşi domină propriile pasiuni.” 


Abundenta de traduceri din arabă a introdus în astrologia occidentală un element nou. Ptolemeu, în 
“Tetrabiblos”, se ocupase aproape numai de astrologia natală — folosirea poziţiilor planetare de la naşterea 
cuiva pentru a întrevedea viitorul lui. El ignorase două aspecte ale astrologiei care pentru arabi erau mai 
importante: “interrogationes” (interogări) şi “electiones” (alegeri). Primele se referă la construirea unei teme 
astrologice pentru a se afla răspunsul la o întrebare — identitatea unui hot, poate, sau natura unei cereri în 


cäsätorie. Celelalte constituie o metodá de a descoperi momentul propice pentru o anumitä actiune — 
plecarea în expediţie a unei corăbii, lansarea unei afaceri, consumarea unui mariaj. 


Alegerea unui anumit moment din timp era mult folosită de medici pentru a descoperi momentul potrivit 
pentru administrarea unui remediu medical, pentru efectuarea unei operaţii chirurgicale, sau pentru ieşirea 
unui bolnav din convalescentä; într-o anumită măsură, ea este încă folosită în secolul 20, de pildă când unii 
medici aleg să opereze sub faze ale lunii în care este mai puţin probabil ca pacientul să sângereze mult, 
sau când un donator de sânge alege să-şi doneze sângele la lună plină, când sângerarea este mai 
abundentă. 


Cel putin o lucrare arabă a jucat un rol important în determinarea atitudinii filosofice a bisericii engleze fata 
de astrologie: aceasta a fost “Introductorium in astronomiam” de Albumasar, tradusă de Herman din 
Dalmatia care, împreună cu Robert Englezul (Robert of Retines), a călătorit prin Europa în anii 1140 
descoperind scrieri astrologice. 


Opera lui Albumasar a fost importantă în special pentru cei preocupati de relația dintre astrologie si liberul 
arbitru. El declara că era absolut sigur că unele lucruri nu puteau fi puse în discuţie — de pildă, că focul era 
cald, întotdeauna fusese cald, şi va continua să fie cald — şi că nu avea rost vreo dispută pe această temă, 
în timp ce alte elemente din viata erau schimbătoare: el îşi pregătea astăzi pana şi hârtia, dar mâine poate 
că nu va mai continua să scrie. Planetele erau sensibile la rațiune, iar puterile lor, divin guvernate, puteau 
influența atât faptele absolut certe, cât şi pe cele schimbătoare. 


Traducerile de scrieri astrologice, făcute în secolul al 12-lea, au fost foarte influente şi au fost citite de către 
multi. Unele dintre ele au devenit foarte populare. De pildă, Bernard Silvester, pe la mijlocul veacului al 
12-lea, a scris 3 cărţi de astrologie, care au fost foarte citite. Cartea sa “Experimentarius” a fost o traducere 
în versuri a unei lucrări de geomantie astrologică (o metodă de predictie în care se desenează la întâmplare 
un număr de puncte, şi apoi ele sunt unite prin linii, creând astfel figuri geometrice care apoi sunt folosite 
drept chei pentru anumite constelații sau seturi de tabele. Astrologul unui hotel din Agra, India, încă mai 
folosea această metodă în 1982). Cartea "Mathematicus" era un poem narativ bazat pe o predictie 
astrologicá, iar "De mundi universitate” era despre stele si despre efectul lor asupra întregii creaţii. Ultima a 
fost, în termenii moderni, un adevărat best-seller, fiind acceptată aproape imediat în cele mai importante 
şcoli europene, unde - în mod interesant — nu există nici o înregistrare despre vreo câtuşi de slabă reacție 
împotriva faptului că Silvester numise planetele “zei” — “zei care li slujesc lui Dumnezeu în persoană” — 
suficient de apropiați de Creator ca să primească de la El secretele viitorului, pe care apoi le impun 
“speciilor inferioare din univers, prin inevitabila necesitate”. Intreaga natură îşi trage viata din ceruri, şi nu ar 
putea face nici o mişcare fără instrucțiuni de sus — deşi în acelaşi timp Silvester vorbeşte despre “ceea ce 
este liber ]n voin'[, ;i ceea ce este din necesitate”, generând o oarecare confuzie. 


“Mathematicus” este probabil cea mai veche scriere de ficțiune bazată în întregime pe astrologie pentru a-şi 
dezvolta subiectul. Ea povesteşte despre un rege roman şi despre doamna sa, al căror mariaj este lipsit de 
copii. Soția consultă un astrolog, care prezice că ea va naşte un fiu ce va deveni un mare geniu şi 
conducătorul Romei, dar într-o zi el îşi va ucide tatăl. Soţia îi spune totul soțului ei, care îi promite că va 
ucide copilul încă de mic. Dar când rămâne însărcinată si dă naştere unui fiu, desigur cá ea nu suporta să-l 
vadă ucis si îl trimite departe, asigurându-şi soțul că pruncul era mort. Copilul, pe nume Patricida (numit 
astfel pentru a-i aminti permanent că trebuie sá urascá acest gen de crimă) are o minte strălucitoare, învaţă 
“orbitele astrelor şi felul în care le este supus destinul uman” si “îl respiră pe divinul Aristotel”. El ajunge si 
un soldat renumit, salvând Roma de atacul cartaginezilor, după care regele abdică în favoarea lui. Mama lui 
este, în mod lesne de înţeles, pe de o parte mulțumită pentru fiul ei, iar pe de altă parte, îngrijorată pentru 
tatăl acestuia. Ea îi destăinuie soțului ei totul, iar acesta, spre surprinderea ei, se duce la Patricida şi îi 
mărturiseşte cum poruncise cândva să fie ucis, dar planetele fuseseră mai puternice, iar acestea fără 
îndoială că într-o zi aveau să-l facă pe fiu să-şi ucidă tatăl. Patricida hotărăşte să se sinucidă pentru a fi 
amândoi salvaţi de destinul teribil; el îi adună pe romani, îi face să-i promită că îi vor împlini orice dorinţă, şi 
apoi îi anunță că vrea să moară... Si aici, din păcate, acest poem atât de dramatic se întrerupe, lásándu-ne 
să ne imaginăm singuri ce se va fi întâmplat mai departe. 


Povestea a fost scrisá si apoi cititá cu maximá seriozitate; criticii care au sugerat cá ea era o satirá au fost, 
majoritatea, clerici crestini care intentionau sá producä polemici orientate impotriva astrologiei. Ín text nu 
este nici un semn cá el ar fi fost altceva decát o naratiune, si numerosii lui cititori asa l-au si luat. 


Anglia nu a produs (in secolele 12-13) astrologi care sá rivalizeze ca reputatie cu cei de pe continent, desi 
in universitáti se studia astrologia (dar nu cu aceeasi convingere fermá demonstratá, de pildá, de 
universitätile din Bologna si Padova). Invätatii englezi aduceau in tarä, din cálátoriile lor, stiri despre cele 
mai noi evolutii ale cercetárilor — printre ei s-a numárat si Alexander Neckham (1157-1215), care a fost frate 
de lapte cu Richard I, care se náscuse in aceeasi noapte, ca rege de drept, si fiind aláptat de la acelasi sän 
cu viitorul sáu suveran. El a ajuns sä fie un invätat distins si abate de Cirencester, iar in cartea sa "De 
naturis rerum" a scris despre strologie, astronomie şi stiintele naturii în general. Se spune că si Richard ar fi 
scris “ceva despre astrologie", dar manuscrisul sáu nu s-a pästrat. 


Nu se poate pune la indoialä faptul cà britanicii, in ansamblu, erau afectati de prognozele astrologice: ca si 
ceilalti europeni, ei au intrat in panicá, de pildá, din cauza conjunctiei de planete in Balantá, anuntatä in 
septembrie 1186. Majoritatea astrologilor au prezis atunci furtuni dezastruoase (Balanta fiind un semn de 
Aer), ceea ce a avut ca rezultat faptul cá multi dintre cei mai creduli si-au sápat adáposturi subterane ín 
care sá treacá de furtuni, iar in multe biserici s-au tinut slujbe pentru a se cere Creatorului sá opreascá 
efectele prescrise de planete. 


Doi scriitori englezi, Roger of Hoveden si Benedict of Peterborough, au incercat sá-si linisteascä auditoriul 
amintind cá un astrolog din vechime, pe nume Corumphira, prezisese cá numai orasele din zone nisipoase 
ale pámántului aveau sá fie afectate; dar Hoveden a arátat si cá un astrolog englez, William, aflat in slujba 
lui John, conetabil de Chester, sustinuse cá Anglia avea sá fie inclusá in zona dezastrului prin interventia 
divină, si cà “prinții ar trebui să fie cu ochii în patru ca să-l slujească pe Dumnezeu si nu pe diavol, astfel ca 
Dumnezeu să oprească inevitabila lor pedepsire”. 


Pe măsură ce se apropia septembrie 1186, panica se răspândea. Un tratat al unui astrolog sarazin, 
Pharamella, care critica toate calculele confratilor apuseni, arătând că poziţiile lui Marte şi Venus erau de 
asemenea natură încât puteau ameliora efectele conjunctiei, a venit prea târziu ca să liniştească spiritele 
superstitioase. S-a întâmplat că septembrie a fost o lună mai degrabă blândă şi obişnuită, iar astrologii au 
fost nevoiți să admită că au greşit: conjunctia nu a provocat deloc furtuni — dar în schimb, ea a determinat 
victoriile lui Saladin în Tara Sfântă, în anul următor! 


Pe măsură ce secolul al 12-lea trecea, scriitorii englezi din astrologie continuau să consolideze 
cunoaşterea străveche în texte acceptate. Daniel din Morley a făcut asta sub patronajul lui John, Episcop 
de Norwich; Roger din Hereford, contemporan cu el, sub patronajul lui Gilbert Foliot, Episcop de Hereford şi 
- mai târziu - de Londra, sub Henric al Il-lea. Daniel a scris o carte care trata profund modul in care 
astrologia afecta vremea, foametea sau abundenta, evenimentele si istoria unei tári, cu horoscopul care 
dezváluia viata unui individ, apoi cu capacitatea ei de a räspunde la anumite intrebäri, si in final cu 
"electiones", sau alegerea unui moment propice pentru o anumitá lucrare. Cea din urmá, desigur, era utilà 
de exemplu atunci cánd proprietarul unei corábii dorea sá stie un moment propice la care sá porneascá 
într-o călătorie importantă pe mare — astrologii erau deja obişnuiţi de secole să prezică asemenea momente, 
şi aveau sá continue să fie solicitati pentru asta încă vreo câteva secole (chiar si de către incapatanatii 
funcţionari ai companiilor de asigurări). 


În secolul al 13-lea apare primul astrolog de curte cu adevărat remarcabil de la romani încoace, despre care 
avem relatări clare - Michael Scot, care atunci când a murit, in 1230, era astrologul lui Frederic al II-lea, 
Împărat al Sfântului Imperiu Roman. Există o anecdotă bună despre Frederic al II-lea, care se pare că în 
timpul vieţii sale a angajat mai multi astrologi. Când unul dintre astrologi i-a fost prezentat, Împăratul s-a 
decis să-l încerce şi l-a întrebat: “Prin ce poartă o să ies azi din castel?” Astrologul şi-a scris răspunsul, l-a 
pus într-un plic sigilat şi i-a spus împăratului să nu-l deschidă până nu ajungea în afara castelului. Atunci 
Frederick a ordonat să se spargă zidul pentru a se face o nouă ieşire din castel, şi a ieşit pe acolo. 
Deschizând plicul, el a citit: “Regele va ieşi azi pe o cale nouă”. Astrologul a fost angajat. 


Scot este descris de unul dintre contemporanii sái ca “un cercetátor al stelelor, un prezicátor, un prooroc, un 
al doilea Apollo". Se cunosc foarte putine din viata acestui invátat si astrolog scotian, dar existá multe 
dovezi pentru felul in care functiona mintea lui — o minte bogatá in cunostinte curioase si teorii ciudate (de 
pildá cá, dacá existá 14 noduri la degetele unei máini, in mod natural omul ar trebui sá tráiascá 140 de ani 
— si nu se dau motivele acestei concluzii!). Intr-o voluminoasá "Introducere in Astrologie", el discutá teoria si 
practica folosirii planetelor pentru a descoperi voia lui Dumnezeu fn privinta omului, referindu-se la toate 
vechile intrebäri — cum stelele sunt semne, si nu cauze, si cum pot fi ele folosite pentru a descoperi "ceva 
din adevărul legat de orice trup creat în această lume coruptibilă”. El fi critică pe “astrologii superstitiosi” (cei 
care foloseau numerologia si geomantia), desi mai mult se distreazá descriind astfel de metode oculte de 
divinatie ca umbre ale norilor sau ca reflexiile de pe o suprafatä lichidà. 


O mare parte din opera lui Michael Scot este greoaie si adiacentä astrologiei, dar se pare cá el a fácut si 
unele cercetäri originale — de pildá, despre legátura dintre menstruatie si fazele Lunii — si cá avea o 
convingere puternicá despre faptul cá momentul conceptiei era mai important decát momentul nasterii. El 
spune cá o femeie ar trebui sá noteze momentul exact al coitului care ar putea conduce la conceptie, si intrá 
în detalii despre felul în care diverse poziții de copulatie ar putea, cu ajutorul poziţiilor planetare, sá aibă 
anumite rezultate la concepție. 


Elemente de magie şi farmece, ca şi altele superstitioase, sunt introduse cu multă libertate în teorii 
astrologice mai serioase. Pentru a descoperi sexul unui copil încă nenăscut, e suficient să-i ceri femeii 
gravide să-ți dea o mână. Dacá-ti dă mâna dreaptă, copilul va fi băiat; dacá-ti dă stânga, va fi fata. Dacă un 
om strănută de 2 sau de 4 ori în timp ce încheie o afacere, şi dacă se ridică şi pleacă imediat, el va prospera 
în ceea ce întreprinde. Dar dacă strănută noaptea de două ori, timp de 3 nopţi la rând, asta prevesteste 
moarte sau dezastru. 


Multe poveşti de vrăjitorie şi magie s-au format în jurul figurii lui Scot. Două versuri vorbesc despre puterile 
lui speciale: 


“Când a pus piciorul în Spania 
Sunară clopote la Notre Dame” 


lar oamenii şopteau despre cum umbla el călărind un demon cu forma unui cal negru. Se spune că el 
prezisese că avea să moară în urma unei lovituri la cap, şi ca să evite asta purta permanent un coif din otel. 
Intr-o zi, mergând cu împăratul la biserică, a trebuit să-şi scoată coiful, şi atunci o pietricică, căzând de 
foarte sus exact pe capul său, l-a ucis pe loc. 


Câteva dintre cele mai proeminente figuri ale secolului al 13-lea au avut un interes mai degrabă periferic 
pentru astrologie. De exemplu, Albertus Magnus (1193-1280), unul dintre cei mai mari filosofi scolastici ai 
Evului Mediu, profesorul lui Sf.Toma de Aquino, a scris puţin despre astrologie, direct, dar vederile lui 
despre acest subiect apar în majoritatea scrierilor sale. Este limpede că el împărtăşea credința comună că 
toate evenimentele pământeşti erau guvernate de mişcările planetelor; acest lucru îl afirmă repetat, atât 
indirect cât şi direct. El apără liberul arbitru, desigur, dar totodată afirmă că un astrolog bine pregătit poate, 
după ce studiază pozițiile planetelor pe zodiac în momentul naşterii cuiva, să facă predicții pentru întreaga 
viata a acelei persoane — încadrându-se în ceea ce îngăduie Dumnezeu. El afirmă şi că, dacă un astrolog 
sugerează pentru un băiat o anumită carieră, atunci este mai bine ca băiatul să fie orientat spre ea (căci din 
cauza influențelor planetare el va da dovadă de o aptitudine specială pentru acel domeniu), decât spre 
cariera dorită de părinţii săi dar nesustinutá de planete. (Aceastra ilustrează coagularea teoriei astrologice: 
sfaturi astrologice legate de carieră pentru copii fuseseră date şi înainte — de către contemporanii lui 
Aristotel, de pildă — dar abia acum aceasta apare în comentarii şi cărţi). 


Sf.Toma de Aquino (c 1226-1274), elevul lui Albertus Magnus, a fost mai putin om de ştiinţă şi mai mult 
teolog, foarte apreciat de pontifii Urban al IV-lea si Clement al III-lea şi canonizat în 1323, la mai putin de o 
jumătate de secol după moartea sa, de către papa loan al XXII-Iea. El a adoptat o atitudine nu foarte diferită 
de Albertus Magnus, negând că stelele ar fi fiinţe vii, dar declarând cà nici un om inteligent nu se poate îndoi 


de faptul cá toate miscärile naturale ale corpurilor inferioare sunt cauzate de miscärile planetelor si stelelor. 
El era de acord şi cá multi astrologi făcuseră predicții corecte, dar cu comentariul că, totodată, multi alții 
fácuserá predictii false! 


Roger Bacon (1214-1294), un englez näscut in Somerset si educat la Oxford, a avut o relatie tensionatä cu 
Biserica, fiind inchis de douá ori pentru erezie. El a lansat un atac violent impotriva magiei si a tuturor celor 
care pretindeau cà o practicá; dar el a vázut cá, de fapt, unii “magicieni” erau oameni de stiintá care se 
preocupau serios de descifrarea misterelor existenţei; deci “magia ştiinţifică” putea fi permisă. Dar el 
accepta complet astrologia, aşa cum era ea explicată de Albertus Magnus si Sf. Toma de Aquino, si a 
adoptat in buná parte viziunea lor asupra ei, mergänd si ceva mai departe si afirmänd cá planetele pot da 
oamenilor inclinatii cátre comportament bun sau ráu, dar acestea puteau fi modificate prin liberul arbitru. 


El si-a petrecut mult timp cercetánd planetele si conexiunea lor cu Crestinismul: legátura dintre Mercur si 
Crestinism, de pildá — faptul cá planeta este guvernatoare in zodia Fecioarei, care o simbolizeazá pe 
Fecioara Maria, si asemánarea dintre orbita ei excentricá (deci atát de greu de urmárit) si evolutia 
misterioasä a credintei crestine. Aceastá teorie a fost exprimatä clar, si pontifi au aflat despre ea. Bacon 
era, de fapt, un mare adept al stiintei pe care o putem numi doar magie astrologicä: el credea in eficienta 
farmecelor verbale si reale, de pildä, dacä ele erau fácute sub influente planetare favorabile, cáci atunci ele 
acumulau misterioasele energii ale stelelor si ale spiritului uman. El citeazá o povestire despre Moise, care 
a scápat de un amor compromitátor cu o printesä etiopianä folosind un inel care a fácut-o pe printesä sä-l 
uite. Si el declará cá multe dintre miracolele infáptuite de sfinti fuseserá realizate cu ajutorul unor invocatii 
magice rostite la momentul astrologic propice. 


Faptul că astrologia trebuia apărată nu împotriva Bisericii, ci împotriva unor critici care o declarau 
anticreştină, este subliniat de publicarea unei lucrări atribuite lui Albertus, “Speculum astronomiae”, o 
amplă apărare a astrologiei şi astronomiei care pare să fi apărut în jurul anului 1277, într-un moment când 
episcopul Parisului, Stephane, si un număr de alti clerici, au publicat o condamnare a diverselor opinii (mai 
exact, în număr de 219) atribuite “Seniorului de Brabant, Boetius de Danemarca, şi altora”. Multe dintre 
aceste “opinii” erau în legătură cu astrologia. De pildă, aceea că (o sugestie străveche) lumea avea să 
înceapă din nou atunci când toate planetele aveau să revină la poziţiile lor din momentul Creaţiei; că “voința 
şi intelectul nu se pun în mişcare singure, ci le acționează o cauză eternă, şi anume corpurile cereşti”; că 
“intenţiile oamenilor şi schimbările minţii sunt cunoscute după anumite semne, ca şi dacă intenţiile lor se vor 
împlini sau nu”; că “după asemenea semne se cunosc rezultatele călătoriilor, căderea oamenilor în 
prizonierat, eliberarea lor din captivitate, şi dacă ei vor deveni înţelepţi sau netrebnici”; şi aceea că 
“creştinismul pune piedici ştiinţei”. Fie intenţionat, fie printr-o coincidenţă, cartea “Speculum astronomiae" 
răspunde la majoritatea acestor opinii. 


Mai sunt şi alti scriitori despre astrologie, mai putin importanti şi mult mai putin talentaţi, ale căror nume s-au 
păstrat şi ale căror cărţi au fost citite timp de secole, adesea în pofida unor considerabile inexactitàti si 
greşeli. John Holywood din Halifax este un asemenea caz. El s-a născut la Halifax, a studiat la Oxford si 
apoi s-a stabilit la Paris în jurul anului 1230. Numele său a fost latinizat sub forma Johannes de Sacro 
Bosco. Faima sa se sprijină pe o cárticicá, "Tractatus de sphaera", care a fost copiată şi retipărită de 
nenumărate ori, şi iarăşi retipărită în mai multe traduceri după originalul latin până la 1647 — cel puţin 40 de 
ediții în mai putin de un secol — chiar şi după ce multe erori astronomice din ea fuseseră dezvăluite. A fost 
folosită de Chaucer ca material bibliografic pentru al său “Tratat despre astrolab”, si multi învăţaţi distinși au 
scris comentarii despre ea. 


Dar cea mai importantă carte de astrologie publicată în latină în secolul al 13-lea a fost “Liber astronomicus” 
de Guido Bonatti, astrologul pe care Dante l-a descris ca fiind unul dintre cei ce sufereau în cea de-a 4-a 
diviziune a celui de-al 8-lea cerc al Infernului, printre alte spirite care îşi petrecuserá în viata prea mult timp 
încercând să prezică viitorul, şi de aceea erau condamnaţi acum să aibă capetele întoarse spre spate. 


Bonatti, poate cel mai renumit astrolog al secolului al 13-lea, îşi câştiga traiul dând consultaţii nobililor, şi 
pentru o vreme a fost angajat de către Guido de Montefeltro. Când acest senior era implicat într-o dispută 
care conducea la acţiuni militare, Bonatti trebuia să urce în turnul clopotniței din castelul prințului, şi dacă 


momentul era favorabil, trebuia sá tragá clopotul o datá pentru ca seniorul si oamenii sái sá-si puná 
armurile, a doua oará ori pentru ca ei sá urce pe cai, si a treia oará pentru ca ei sá porneascá in galop la 
luptă. Filippo Villani, un istoric contemporan cu ei, declară cá Montefeltro a câştigat multe bătălii urmând 
sfatul astrologului său. 


Bonatti era foarte ferm în afirmaţiile sale despre arta sa: 


“Toate lucrurile” — spune el - "sunt cunoscute astrologului. Tot ce s-a întâmplat în trecut, tot ce se va petrece 
în viitor — toate îi sunt dezvăluite, căci el cunoaşte efectele mişcărilor cereşti care au fost, care sunt si care 
vor fi, şi fiindcă el ştie în ce moment vor acţiona ele si ce efecte vor putea produce." 


Cartea sa "Liber astronomicus” dezvăluie aceeaşi modestie. El începe prin a afirma că lucrarea sa va fi 
“lungă şi prolifică”, şi asa si este. O scria după o viata de practică astrologică — ca profesor la Universitatea 
din Bologna. Apărarea sa era tenace, fermă şi îndrăzneață — mai ales acolo unde întâlnea opoziția unor 
oameni ai Bisericii. Astrologii, declara el, ştiu mult mai multe despre stele decât ştiu despre Dumnezeu 
teologii, care predică zilnic despre El. Avraam i-a învăţat astrologie pe egipteni, lisus a folosit (sau a aprobat 
să fie folosită) astrologia pentru a se alege momente propice pentru anumite lucrări (“Nu sunt 12 ceasuri 
într-o zi?” îşi întreabă el discipolii [loan XI.9], în mod evident însemnând că se poate alege un moment 
propice dintre acestea); iar clericii care spuneau cà astrologia nu era nici artă, nici ştiinţă, erau doar “nebuni 
stupizi”. 


Cu toate acestea, cartea sa avea şi câteva elemente care puteau fi utile clericilor ambitiosi. El enumeră 
diverse întrebări la care ar putea răspunde astrologia, printre care şi dacă un subiect va atinge vreodată 
rangul de episcop, abate, cardinal sau chiar papă. S-ar putea să fi fost o glumă, deşi el merge mai departe 
şi spune pe şleau că, deşi nu ar fi just ca un cleric să pună o asemenea întrebare, mulți o făcuseră, iar un 
astrolog trebuie să fie pregătit să dea un răspuns corect. Astrologia putea şi trebuia să fie folosită şi pentru 
a se alege momentul propice pentru începerea construirii unei biserici, la fel cum se făcea când se 
construia o casă, un castel sau o cetate. 


Mai trebuie menţionaţi încă doi astrologi europeni importanţi dinainte de finalul secolului al 13-lea. Primul, 
Pietro din Albano, care s-a născu în 1250, a avut o carieră discretă dar distinsă. El a călătorit în tinerețea sa 
(în Sardinia şi la Constantinopole, şi se presupune că şi în Spania, Anglia şi Scoţia), şi-a petrecut un timp la 
Universitatea din Paris, unde a fost admirat de Savonarola, apoi s-a întors în Italia; a fost printre cei care 
s-au întâlnit şi au discutat cu marele aventurier Marco Polo la întoarcerea acestuia din Orient, după care a 
revenit la Padova ca să moară acolo în 1316, ca profesor mult prețuit. 


Pe lângă scrierile sale astrologice, între 1285 şi 1287 el a fost medicul papei Honorius al IV-lea (cerea 100 
de florini pe zi pentru serviciile sale, o sumă considerabilă), dar asta nu l-a apărat de intrarea în conflict cu 
Inchiziția, care l-a pedepsit după moarte dezgropandu-| şi arzându-i osemintele în public — dar nu din cauza 
practicării astrologiei, ci din cauza unor speculaţii neintelepte despre învierea din morti a lui Lazăr (după 
numai 3 zile, conchisese el, şi nu după 4 zile) şi pentru că ridicase problema dacă unii dintre cei inviati de 
lisus sau de sfinți nu cumva fuseseră mai degrabă într-o stare de transă. 


Faima sa ca medic a fost foarte mare, şi ea este susținută de autorități ca Regiomontanus, ca şi de 
popularitatea cărţilor sale despre medicină. In cea mai cunoscută carte a sa, “Conciliator”, el enumeră 
peste 200 de chestiuni pe care le investigase, şi după ce aminteşte opiniile altora, trage propriile sale 
concluzii medicale. Dar în alte locuri din carte ridică o serie de obiecţii fata de astrologie, şi le răspunde la fel 
de ferm, adoptând viziunea standard asupra subiectului şi subliniind cà astrologia este o ştiinţă. Cu 
siguranţă, unii astrologi puteau ajunge la concluzii greşite, uneori fiindcă erau incompetenti, dar un astrolog 
bun spune adevărul în majoritatea cazurilor, şi foarte rar face prognoze imprecise. 


Cât despre medicină, care a fost preocuparea sa principală, aceia care o practicau “aşa cum trebuie, şi care 
studiază sistematic scrierile predecesorilor lor, acestea arată că ştiinţa astronomiei nu numai cà este utilă, 


ci chiar este esentialá pentru medicinä”. Toate potiunile ar trebui administrate dupä un studiu al pozitiilor 
planetare, si Pietro intră în detalii amánuntite despre teoria “zilelor critice” şi relaţiile acestora mai ales cu 
fazele Lunii. El dezbate destul de mult dacă luarea de sânge ar trebui făcută la primul pátrar al Lunii sau la 
alt pătrar. Intr-o oarecare măsură, tinde să prezinte inteligenţa planetelor, descriindu-le pe unele dintre ele, 
la un moment dat, cu cuvintele: “ele duc în eternitate o viata de sine stătătoare, neîmbătrânind niciodată”, şi 
repetând o teorie care asocia anumiţi îngeri (arhangheli) cu anumite planete — Mihail cu Soarele, Rafail cu 
Mercur, Gavriil cu Luna, etc. Totuşi, el nu a avansat prea departe înspre erezie ca să nu aibă aprobarea 
Papei sau ca să aibă probleme serioase cu Inchiziția în timpul vieții sale. 


Cecco d'Ascoli, pe de altă parte, avea să devină celebru ca fiind singurul astrolog care a fost ars de 
Inchizitie. Practic nu se ştie nimic despre viata şi cariera sa, doar că acele două cărţi care i-au cauzat 
condamnarea şi execuţia conțineau un poem, “L'Acerba”, şi un comentariu asupra lucrării “Tractatus de 
sphaera”, de Sacro Bosco. “L'Ascerba” este o scriere greu de clasificat — un fel de parodie a Infernului lui 
Dante; iar comentariul nu pare să fie eretic în sine. D'Ascoli afirmă că omul posedă liber arbitru, şi nu oferă 
teorii astrologice noi sau extreme care ar fi putut să deranjeze autoritățile. Dar există unul sau două pasaje 
dubioase - într-unul el dă indicaţii despre felul în care cititorul poate crea o imagine prin care poate primi 
mesaje de la spirite (deşi el însuşi condamna magia). 


Uneori el face referințe muşcătoare la unii contemporani, şi se poate să-şi fi făcut duşmani. În orice caz, el 
a fost găsit vinovat de exprimări inadecvate, de către Inchiziția din Bologna, în 1324, şi i s-au dat 15 zile de 
penitentä cu confesiuni, o recitare zilnică a 30 de “Tatăl Nostru” si 30 de “Ave Maria”, uneori cu post, şi cu 
mers obligatoriu la slujba religioasă de duminica. Toate cărţile astrologice i-au fost luate şi i s-a interzis să 
mai predea astrologia, fiind permanent deposedat de funcţia sa de profesor şi de titlul academic de doctor, 
şi a primit şi o amendă mare. 


Trei ani mai târziu el a fost din nou chemat în fata Inchizitorului — de data aceasta la Florența, unde a fost 
găsit ca eretic recidivist care încălcase termenii sentinţei sale (nu ştim cum o încălcase), dat pe mâna 
călăului şi ars împreună cu cărţile sale de către seniorul Giacoppo di Brescia. Oricine era găsit în posesia 
vreuneia din cărțile sale urma să fie automat excomunicat. 


XXX 7-23 

Probabil n-am fi auzit niciodată de Cecco d'Ascoli dacă n-ar fi fost ars pe rug; sau poate că numele lui ar fi 
putut supraviețui doar într-o notă de subsol a istoriei astrologiei. In mod ironic, el nu pare să-şi fi găsit 
sfârşitul din cauza practicii sau opiniilor sale astrologice, care nu erau deloc supărătoare - şi nici nu a făcut 
declarații iritante cum că Pământul n-ar fi fost centrul Universului, ceea ce ar fi deranjat Biserica. Probabil 
că majoritatea contemporanilor săi au bănuit că inamicii lui personali au fost responsabili de soarta lui; este 
foarte limpede că ea n-a avut nimic de-a face cu astrologia. In fond, astrologia lui era aceea a lui Toma 
d'Aquino şi Albertus Magnus, iar primul fusese canonizat ca sfânt cu 4 ani înainte să se aprindă rugul lui 
d'Ascoli's, iar doilea urma să fie beatificat după scurt timp. 


Mai mult, în cursul celui de-al 14-lea secol, astrologia avea să fie foarte adesea păstrată de autorităţile 
ecleziastice şi laice într-o formă permanentă şi respectabilă, care nu era altceva decât o parte recunoscută 
a angrenajului vieţii intelectuale. Să privim, de pildă, la capitelul celui de-al 18-lea pilon dintre cei 36 de 
piloni care susțin etajul inferior al Palatului Dogelui din Veneţia, construit în 1301. Ruskin îl descrie ca fiind 
“cel mai frumos şi interesant” capitel pe care îl ştia, “în ansamblu, cel mai deosebit din Europa”. Capitelurile 
sunt octogonale şi sunt decorate cu 16 frunze. Pe cel de-al 18-lea capitel sunt reprezentate planetele în 
casele lor, probabil ca în momentul în care a fost pusă piatra de temelie a palatului. 


Marte, guvernatorul Berbecului şi Scorpionului, este cel mai sugestiv, fiind reprezentat printr-un cavaler 
foarte urât, în zale, cu un scorpion în mână şi aşezat pe un berbec. Venus stă pe un taur, cu o oglindă în 
mâna dreaptă si cu o balanţă in stânga (ea guvernează Taurul şi Balanța). Luna apare ca o femeie într-o 
barcă pe ocean, cu o semilună în mâna dreaptă, şi trăgând un rac (semnul ei este Racul) pe valuri cu mâna 
stângă. Pe cea de-a 8-a latură este reprezentat Dumnezeu creând omul, cu mâna pe capul unui 
nou-náscut. 


“Îmi imaginez că ansamblul acestui capitel principal al vechiului palat (scrie Ruskin în “Pietrele Veneţiei”) a 
fost făcut ca să semnifice în primul rând formarea planetelor pentru punerea lor în slujba omului de pe 
Pământ; în al doilea rând, întreaga supunere a necazurilor şi bucuriilor omului fata de voinţa lui Dumnezeu, 
aşa cum au fost ele hotărâte din momentul când au fost create Pământul şi astrele, şi, de fapt, aşa cum sunt 
ele scrise chiar în cartea Cerului.“ 


El rezumă astfel atitudinea secolului al 14-lea fata de astrologie, care va rămâne aceeaşi pentru 
următoarele 300 de ani. 


Volumul VIII 
"Cauza Primă a Mişcării, Crudul Firmament" 


Dificultatea urmăririi istoriei astrologiei provine din volumul enorm de materiale care trebuie să fie 
examinate. Aşa cum se exprimă Don Cameron Allen, scriitor din secolul al XX-lea, “Literatura astrologică 
este la fel de vastă ca si istoria omului. Nici un învăţat nu poate spera să-i descurce toate itele." (The 
Star-crossed Renaissance, 1941). 


Allen lua în considerare, în principalele cărți despre teoria şi practica astrologiei, argumentele “teologice”; 
dar începând din secolul al XIV-lea se vede o proliferare a comentariilor şi aluziilor la astrologie în literatura 
non-astrologică, care au fost interpretate atât de fanii astrologiei cât şi de oponenții ei, ca şi cum 
demonstrarea faptului că Dante, Shakespeare sau Chaucer erau sau nu erau "adeptii" ei ar fi putut ajuta cu 
ceva la lămurirea controverselor. Totuşi, folosirea astrologiei de către scriitori în operele lor este de o 
valoare enormă, căci asta ne spune despre diversele viziuni ale publicului asupra subiectului. 


Dintr-o lucrare de ficțiune este dificil de descoperit atitudinea autorului ei fata de astrologie; vechea 
capcană de a atribui unui autor opiniile personajelor sale este larg deschisă, şi multi au căzut în ea. Şi chiar 
dacă un scriitor pare să vorbească fără echivoc, cu propria sa voce, pot exista dubii asupra motivatiilor sale 
— în special atunci când se contrazice singur. Poetul francez Eustache Deschamps (c. 1338-1415), de pildă, 
a scris două balade în care declară că, dacă s-ar face abstracție de liberul arbitru, omul ar fi complet 
controlat de stele. Dar în altă parte (în a sa “Demonstracions contre sortileges”) el se opune la orice tip de 
divinatie, si se foloseşte liber de argumentele lui Nicole Oresme, un oponent al astrologiei (despre care vom 
aminti mai târziu). 


Cu Boccaccio (1313-1375) ca şi cu Chaucer, cunoscutul său, ajungem la un om a cărui utilizare a 
astrologiei în lucrările sale pare să ne ofere cea mai bună reflectare a viziunii generale. Atitudinea sa este 
mai degrabă aceea a astrologilor serioşi din ultimele generaţii: adică, atunci când el spune că Marte şi 
Venus afişează, într-un horoscop, dispoziția sexuală a subiectului, el nu afirmă că acele planete efectiv 
produc pasiunea, ci că prin poziţiile lor în momentul nasterii ele influențează atitudinea subiectului fata de 
dragoste. Ar fi dificil să-l declarăm pe Boccaccio un promotor al astrologiei, dar cu siguranţă că el nu poate 
fi considerat un oponent serios. 


Dante Alighieri (1265-1321) a citit în mod evident opera lui Boethius, şi în timp ce în “Infernul” el îi 
condamnă pe unii astrologi, în "Paradisul" el elogiază astrologia ca interpret al voinţei lui Dumnezeu. Chiar 
şi în “Infernul”, Dante admite că planetele îl pot împinge pe om la acţiune (‘Lo cielo i vostri movimenti inizia), 
în acelaşi timp subliniind faptul că din momentul intrării în acţiune, omul este pe cont propriu. El credea şi că 
poziția planetelor este aceea care îi face pe copii să fie diferiți de părinţii lor, adăugând la factorii mosteniti 
un nou ansamblu de trăsături de personalitate şi înclinații. 


"Piers Plowman”, cel mai vechi poem englez accesibil pentru multi oameni de azi, scris de William Langland 
cándva intre 1360 si 1399, are intr-una din primele sale versiuni o pornire impotriva astrologiei, pe care 
consideră că "este rau sá o știi”, dar cea de-a treia versiune trădează o credinţă clară în influenţa planetelor. 
Unii au sugerat că referirea inițială la astrologie a fost tăiată din cauza popularității generale a astrologiei. 
Un autor contemporan, John Barbour, în poemul său din 1275 despre Robert Bruce, îşi exprimă 
neîncrederea în astrologie cu argumente religioase, dar pe de altă parte admite că influenţa constelatiilor fi 
poate da omului înclinare spre bine sau spre rău, şi că un astrolog poate prezenta caracterul unui om după 
poziția planetelor în momentul naşterii lui. 


Dar abia odată cu Chaucer (c.1345-1400) ajungem la primul scriitor englez a cărui operă este impregnată 
complet de astrologie. Se poate obiecta că el a folosit astrologia pentru a-şi vinde mai bine cărţile, ea fiind 
un ingredient popular în “Poveştile din Canterbury”; dar acest punct de vedere nu este prea mult susținut. 
Este mult mai probabil că el vorbea despre elementele astrologice ale caracterelor personajelor din poemul 
său din simplul motiv că le vedea ca făcând parte integrantă din ele, şi fiindcă ştia că, referindu-se la ele, 
făcea ca acele personaje să fie mai reale, şi acțiunile lor — mai credibile. Ceea ce nu înseamnă că el a fost 
astrolog, cum au susținut unii, şi nici că a fost un nebun superstitios, ajuns aşa din cauza acceptării totale a 
tuturor afirmațiilor astrologiei. 


“Poveştile din Canterbury” (folosesc transpunerea lor modernă realizată de Nevill Coghill) încep şi se 
încheie cu referințe astrologice. Prologul anunță că pelerinajul începe atunci când 


“junele Soare 
a parcurs deja jumătate din drumul său prin semnul Berbecului” 


iar la sfârşitul poemului, în Prologul lui Parson, pelerinii se apropie de finalul călătoriei lor în timp ce 


“puterea lui Saturn 
începea să crească în Balantä” 


În unele povestiri se foloseşte astrologia mai mult decât în altele. Prologul lui Parson are doar acea scurtă 
referire astrologică, dar în Povestea Cavalerului, astrologia are un efect crucial asupra personajelor: există 
o dispută astrologică pozitivă între Arcite şi Palamon, ambii cer să câştige în luptă, şi victoria îi este promisă 
lui Arcite. 


“Imediat o rumoare se stârni 

în Ceruri, după cererea lui, 

între Venus, frumoasa Regină a Dragostei, 
şi atotputernicul Marte; ea nu încetă, 

deşi Jupiter căuta să facă pace, 

până ce tatăl lor Saturn, pal şi rece, 

care stia atâtea trucuri din bătrâni, 

îşi cercetă experienţa şi găsi o artă 

care să-i mulțumească pe-amandoi... 
‘lubita mea fiică, Venus, zise bătrânul Saturn, 
‘Orbita mea celestä este atât de largă, 

Mai puternică decât se poate cunoaşte; 

In mare arunc oameni şi-i înnec, 

E-al meu captivul din temnita întunecată, 

Al meu e gâtul si cu ştreangul ce-l sugrumă, 
Ca şi revolta dezläntuitä de sclavi, 
Murmurele mulțimii, otrăvitorul din umbră, 
Şi eu aduc răzbunarea şi trimit pedeapsa, 
Aduci când sunt în Leu...” 


În Povestea Omului Legii vedem chiar un horoscop in funcţiune; eroina a acceptat un mariaj de 
convenientá, dar Omul Legii vede că un horoscop al momentului plecării de acasă către locul căsătoriei 
dezvăluie un viitor nefericit: 


“Cauza primă a mişcării, crudul firmament, 
Conducând astrele în timpul zilei 

Şi deplasându-le de la est spre vest pe toate 
Cele ce altfel s-ar mişca mai natural, 

Această mare forță a creat o schemă 

In care-acest prim drum va fi greşit 

Si Marte cásnicia-i va lovi, de se mărită. 

O, ce nefericit grad oblic 

De pe eclipticá, unde stá Marte ráu, 

Puterea unghiului sáu, fárá scápare, 

Cade în Scorpion, cea mai întunecată casá-a stelelor! 
O, domn al războiului, a cărui influenţă înlătură 
Orice speranţă! O, Lună slabă, în zadar încerci 
Sá-ndrepti ceva de unde-ar fi să fii! 

Si, o, tu imprudentul Impárat al Romei, 

E un moment la fel ca altul, de-i aga? 

Nu ai acasá nici un astrolog 

S-aleagá locul si momentul potrivit 

Spre a pleca la drum?..." 


Nevill Coghill si-a luat anumite libertáti in traducere, introducánd semnul Scorpionului ín textul citat, de pildä. 
In original, textul suna astfel: 


"Nefericit si chinuit ascendent 
Al cárui domn este cázut fárá scápare, vai, 
In cea mai intunecatá dintre case!" 


Aceasta pare sá indice cá Ascendentul, sau semnul aflat la orizontul estic in momentul pentru care s-a 
construit horoscopul, este unul nefericit. Deoarece Chaucer se referá la Marte, care are o influentá specialá 
atunci cánd este in Berbec, pare probabil cá acesta era Ascendentul. Coghill, probabil cá a fost sfátuit sá 
aleagă Scorpionul fiindcă acest semn este asociat cu Casa a VIll-a, Casa Morţii (guvernată în mod 
traditional tot de Marte). Luna este fie în conjunctie, fie în aspect cu Marte, planeta cea "rea". 


Versificarea unei teme astrologice nu prea poate sá-i dea acesteia mai multä claritate, dar orice astrolog, 
citind versurile, va fi de acord cá biata Custance nu prea are sanse sá se bucure de o cásátorie fericitá, si 
intr-adevár se dovedeste cá ea nu numai cá nu ajunge sá se márite, ci chiar se salveazá cu greu dintr-un 
masacru. 


Acesta nu este locul unei analize detaliate a tuturor aluziilor astrologice din “Povestile din Canterbury", dar 
nu o putem ignora pe cea mai faimoasá, care apare in Povestea Nevestei din Bath. Si aici povestea se 
bazeazá mult pe horoscop — de astá-datá horoscopul natal, construit pentru momentul nasterii, si nu un 
horoscop pentru un moment oarecare din viata unui individ. Incá o datä, versurile abreviazä si simplificä 
horoscopul; nu trebuie sá surprindá asta, cáci un horoscop este mult prea complex ca sá fie pus complet in 
versuri, sau chiar ca sá fie folosit de un poet pentru a crea un personaj. Nevasta din Bath isi foloseste 
horoscopul pentru a-si scuza, sau pentru a-si explica mácar, bogata ei sexualitate: 


“Cáci Venus mi-a trimis sentimente din stele 
Si-al inimii mele curaj de la Marte îmi vine. 
Venus dorinta-mi dete, depravarea, 


lar Marte cred cá indrázneala imi dádu, 
Născută sunt cu Marte-n Taur. 

Vai, vai, acel amor era päcat! 

Eu mi-am urmat pornirea naturalá 

De sub puterea constelatiei 
Si-ntr-adevár n-am putut sá nu las 

Un tánár chipes sá ¡mi intre in iatac. 
Semnul lui Marte-l am încă pe chip 

Si încă într-un alt mai intim loc. 

Cáci — sá má ierte Dumnezeu de sus — 
N-am fost nicicánd discretá cánd iubeam 
Si apetitul mi-am urmat mereu, 

De era scund, inalt, negru sau alb, 

Nu mi-a pásat, dacá el má-ndrágea, 
Nici de era sárac sau om de rang..." 


Este un horoscop destul de viu, totuşi superficial. Ascendentul este în Taur, şi Marte este în acest semn — o 
poziție care conferă încăpățânare, temperament aprins, conducând poate chiar la violenţă, senzualitate si 
posesivitate. Interesant este cà lui Boccaccio (pe care Chaucer l-a cunoscut) îi spusese Andalo di Negro, 
din Genova, că orice om născut cu Marte în Taur avea să fie "venusian în toate”, iar Abholi, un astrolog arab, 
atrăsese atenţia că Marte, aflat într-o poziţie “rea” la naştere, indica o persoană care avea să meargă pe căi 
greşite, iar Venus aliată cu aceasta producea o scorpie guralivă şi mincinoasă — o rezonabilă descriere a 
Nevestei din Bath. Ea însăşi afirmă că Venus îi dă dorinţa si depravarea, deşi ea nu spune în ce poziţie se 
află Venus — poate în Scorpion? 


Este amuzant că ea se referă la semnul lui Marte, găsit pe fata ei şi în alt loc. S-a crezut adesea că există o 
corespondenţă între horoscop şi semnele de pe trup — de fapt, William Lilly, astrologul din secolul al 17-lea, 
credea că adevărul astrologiei putea fi demonstrat spunându-i cuiva unde i se găseau “semnele intime de 
pe trup”, după o simplă consultare a temei lui natale, şi el declara că el însuşi făcea astfel. 


După cum vom vedea la Shakespeare, şi Chaucer presupunea că ai săi cititori aveau anumite cunoştinţe 
tehnice de astrologie — mult mai avansate decât ar putea avea orice cititor obişnuit de azi; cititorii lui ştiau ce 
însemnau aluziile la Ascendent, la planete aflate "in unghi”, la case, s.a.m.d. 


Fără îndoială, orice cititor are tot dreptul să se îndoiască dacă Chaucer însuşi accepta complet teoria 
astrologiei, doar fiindcă el atribuie credinţa în astrologie unor personaje ale sale dintr-o lucrare de ficțiune. 
Trataul său despre Astrolab, scris pentru fiul său (fără să fie o lucrare de ficțiune) pare să indice că el 
respingea complet astrologia previzională — acea astrologie care declara că putea prezice viitorul. Dar în 
acelaşi timp el sugerează că vede ca pe o chestiune complet diferită aşa-numita astrologia naturalis — 
astrologia care afirmă că planetele afectează cel putin anumite domenii importante ale vieţii umane. N-ar 
trebui oare să ținem cont că nicăieri, în “Poveştile din Canterbury”, el nu judecă astrologia, nici măcar pe 
cea previzională, ca fiind stupidă, distructivă sau greşită? 


Lui Chaucer i-ar fi fost greu să evite să se apropie de subiectul astrologiei, indiferent ce opinie ar fi avut el 
despre ea. Puţini învățați au reuşit sá se tina departe de astrologie, chiar dacă au dorit. Petrarca, foarte 
capabil de atacuri ascuţite contra superstitiilor, iar în scrisorile sale către Boccaccio, extrem de caustic fata 
de astrologii indiferenți, coresponda cu doctori distinşi despre astrologia medicală, iar într-o scrisoare către 
Impăratul Carol al IV-lea se confesa (poate doar sicofantic) că un astrolog spusese, cu mult timp în urmă, 
că el, Petrarca, avea să fie în termeni buni cu mari conducători ai epocii sale. La ceva timp după moartea sa, 
un istoric afirma că Petrarca însuşi fusese astrolog şi că el prezisese un cutremur în Toscana şi moartea 
câtorva oameni mari. Fapt improbabil. Dar ar trebui remarcat că Petrarca era mult mai preocupat de 
alchimie, de magie în general, şi de puterea pietrelor scumpe, decât de astrologie. 


Moartea pe rug a lui Cecco d'Ascoli nu i-a descurajat pe ceilalti de la studiul astrologiei, si chiar este 
remarcabil faptul cá acest studiu a înflorit îndeosebi printre membrii ordinelor religioase din Evul Mediu 
(care nu erau doar teologi, ci şi susținători sau executanti ai Sfintei Inchizitii). La numai câţiva ani după 
execuția lui d'Ascoli, un călugăr dominican, Niccolo di Paganica, a publicat o carte de astrologie medicală; 
este posibil ca el să fi fost astrologul care a întocmit horoscopul lui Jean Neinfricatul, mai târziu duce de 
Burgundia, la naşterea sa în 1371. Cartea sa avea să fie găsită în biblioteca lui Petrarca. Un alt dominican 
italian, episcopul Ugo de Castello, a scris şi a publicat o carte despre “zilele critice” în 1358. Aceasta se 
adresa în special medicilor curanti, şi susținea că este mult mai exact să se stabilească zilele critice ale unei 
boli prin mijloace astrologice decât prin simpla observare a simptomelor fizice, descriind metoda de stabilire 
a poziţiei Lunii şi de interpretare a efectelor planetare pentru anumite afecțiuni. 


Unii învăţaţi au efectuat studii speciale de astrologie medicală, şi au scris mult despre asta. Un asemenea 
scriitor a fost Gentile da Foligno, un om de o maximă rigurozitate practică, ale cărui conferințe şi scrieri au 
avut multă influență. Opera sa nu a fost doar astrologicà; el a scris despre multe aspecte ale medicinei. 


Gentile a acordat multă atenţie ciumei, de care a murit el însuşi în 1348. Era vorba de celebra Moarte 
Neagră, şi eseul său despre ea a fost scris la cererea Universităţii din Perugia atunci când ciuma tocmai 
ataca oraşul (Augustin din Trento scrisese pe acelaşi subiect cu câţiva ani mai devreme). Gentile afirma că 
era vorba de o boală cauzată de anumite dispoziţii planetare — majoritatea astrologilor suspectau eclipsele 
de Soare şi de Lună si conjunctiile Saturn-Marte, ca prime cauze, în special atunci când ele aveau loc în 
semnele “umane” ale zodiacului. Se bănuia că, în acele momente, planetele produceau un fel de alterare a 
aerului, care devenea otrăvitor atunci când era inspirat în plămâni. Gentile a dat diverse sugestii pentru 
combaterea ciumei, unele bazate pe igienă şi extrem de sensibile, iar altele bazate pe noţiuni poate mai 
putin eficiente, cum ar fi să se bea aur potabil. 


Andalo di Negro a fost un alt teoretician al astrologiei medicale, el sugerând modul în care, din studierea 
pozițiilor planetare, se putea spune dacă un pacient îşi va reveni sau nu dintr-o boală, ce îi cauzase boala, 
cele mai bune momente pentru a-i administra laxative, pentru sángerare, operații chirurgicale etc., şi chiar 
metode de a descoperi — pentru cititorul din public — dacă medicul care trata un pacient era experimentat şi 
onest, sau dacă — desi era rău intenţionat — el avea să-i facă bine bolnavului în mod accidental! Destul de 
interesant este cá Andalo afirmă că este mai probabil ca horoscopul pacientului să fie de prea putin ajutor, 
deoarece este foarte improbabil ca el să fie precis (dificultatea de a afla ora de naştere a unui om obişnuit 
din popor fiind aproape insurmontabilă). Boccaccio l-a considerat a fi un om admirabil, şi i-a complimentat, 
în inscripţia funerară, vasta cunoaştere a stelelor: “fiindcă a călătorit pe aproape toată fata pământului, 
dobândind experiență sub orice climă şi în orice punct cardinal, el ştia prin viziune directă ceea ce noi 
putem afla doar din zvonuri”. 


Se spune că Geoffrey de Meaux prezisese apropierea Morţii Negre (deşi, ca să fim cinstiţi, nu exustă nici o 
înregistrare scrisă despre asta), asociind-o cu apariția unei comete remarcabile în 1315, alta în 1337, şi o 
conjunctie Jupiter-Saturn în 1325. Este evident cá el avea o anumită reputaţie — este numit printre cei 6 
medici care l-au însoțit pe Carol al IV-lea la încoronarea sa din 1326, îmbrăcat magnific în blănuri scumpe 
pe cheltuiala regelui, şi înaintea celor 6 chirurgi care au mai participat. 


Se pare cà Geoffrey a lucrat o vreme la Oxford, căci de acolo semnează el o lucrare despre cauzele Morţii 
Negre (în care, printre altele, sugerează că boala a atacat mai violent țărănimea decât nobilimea din cauză 
că în semnul Vărsătorului se aflau puţine stele de magnitudine mare). In această lucrare despre cometa din 
1337, el arată că ea a fost generată de Marte şi Saturn în Gemeni, şi de aceea semnala infecţii ale sângelui, 
care sugerau (deoarece era implicat semnul Gemenilor) o epidemie, poate afectându-i în special pe 
conducători şi pe clerici. 


El a acordat o atenţie specială elementelor contagioase ale bolii, de ce ataca ea unii oameni si pe alţii nu, 
de ce făcea ravagii pe o stradă şi nu se atingea de strada vecină. Aceasta, desigur, nu avea nici o legătură 
cu igiena, ci putea fi explicat numai prin studiul planetelor. Ca remediu, el sfătuia oamenii să stea la căldură, 
să nu bea şi să nu mănânce prea mult, şi să-şi stimuleze o transpiratie abundentă de două sau de trei ori 
pe săptămână. Un pacient putea fi uns cu o soluție de seminţe de in şi musetel în vin, şi i se putea da rachiu 


cu mirodenii. O parte din sfatul lui este deosebitä: "Oricine trebuie sá evite sä stea sau sá discute prea mult 
cu cine are boala, cáci ea este contagioasá, otrávitoare si mortalä.” 


Un alt personaj care a aderat cu tárie la astrologia medicalä a fost remarcabilul Guy de Chauliac, näscut la 
cumpána dintre secole, báiat de tárani simpli, luat, crescut si educat de cátre nobilimea localä. El a devenit 
canonic si decan al Colegiului Saint Just din Lyon, si a fost medic pentru 3 papi: Clement al Vl-lea, Inocentiu 
al VI-lea si Urban al V-lea. In timp ce era în serviciul lor în palatul papal din Avignon, el s-a întâlnit şi s-a 
împrietenit cu Petrarca. Interesul său pentru medicină a fost intens, şi printre scrierile sale se numără unul 
dintre cele mai cuprinzătoare tratate despre chirurgie care ne-au rămas din vremea lui. O bună parte din 
ştiinţa sa era sănătoasă şi originală (a fost primul chirurg despre care se ştie cà a folosit un cateter pentru a 
depista piatra în vezica urinară). 


EI, ca şi Geoffrey, asocia ciuma neagra cu conjunctia a 3 planete superioare în Vărsător, în 1345, accepta 
conexiunile dintre semnele zodiacale si anumite parti ale corpului omenesc, recomanda folosirea planetelor 
pentru a se stabili momentele propice pentru administrarea de purgative sau pentru luarea de sânge, nota 
“zilele critice” şi producea aforisme astrologice precum: “O rană la gât, atunci când Luna este în Taur, va fi 
întotdeauna periculoasă!” 


O altă utilizare a astrologiei, care a luat avânt în secolele XIV-XV, a fost în prognozele legate de evoluția 
vremii. Meteorologii Evului Mediu cercetau mai mult tabelele astronomice, şi mai puţin presiunea indicată 
de barometre. Fiindcă agricultura juca un rol atât de important în economiile naţionale, era normal ca 
astrologii să-şi îndrepte atenţia asupra prognozelor meteo — făcând predicții despre vremea bună, furtuni, 
ploi sau inundații. Unul dintre primii meteorologi-astrologi englezi a fost un oarecare Robert of York, un 
călugăr care a trăit în prima jumătate a secolului al XIV-lea (se poate să fi murit de ciumă în 1345). 


Se pare că Robert a publicat la York, în 1325, o lucrare despre prezicerea vremii, în care a inclus multă 
gândire originală; după un lung preambul despre natura celor 4 elemente şi despre relaţiile lor cu vremea 
terestră, el oferă reguli pentru prezicerea ploii, inghetului, grindinei, zăpezii, tunetelor, vântului şi mareelor, 
iar ca să fie tot tacâmul, şi pentru prezicerea cutremurelor, molimelor, războaielor şi rebeliunilor. 


William Merlee, sau Morley, de la Merton College, Oxford, şi rector la Lincolnshire (decedat în 1347) a fost 
nu numai un prezicător al vremii pe baza astrologiei, ci şi primul englez despre care se şiie că a înregistrat, 
timp de 7 ani, note detaliate despre vreme. Folosind aceste note, el a scris un discurs despre meteorologie 
în 12 capitole, în care el nu numai că discută despre semnele de vreme bună sau rea, ci le şi interpretează. 
Este o operă foarte empirică, iar Merlee se foloseşte nu numai de propriile sale observaţii, ci şi de acelea 
ale țăranilor, marinarilor şi ale altora care depindeau de vreme. Cel puţin un altul, de pe continent, a făcut 
acelaşi lucru: Enno din Wurzburg a publicat o lucrare foarte asemănătoare în care el arată că putea prezice 
zăpezile abundente, furtunile, vânturile puternice şi alte fenomene. 


Lucrările generale de astrologie au continuat la toate nivelurile: la cel mai înalt nivel, Leon Evreul a făcut 
predicții pentru papii Benedict al XII-lea si Clement al VI-lea, iar Jean de Murs a fost angajat mai târziu ca sá 
realizeze un calendar astrologic, şi se pare că ar fi prezis moartea papei în 1352. De Murs a fost un 
astronom remarcabil şi a militat pentru reforma calendarului. 


În Anglia, John Eschenden (am ales, arbitrar, una dintre cele 14 forme diferite de scriere a numelui său) a 
scos la iveală mai multe lucrări astrologice care sunt mai apropiate de almanahurile care aveau să 
prolifereze începând din secolul al 16-lea: el prezicea rezultate atât de generale ale activității astronomice, 
încât aproape tot ce se întâmpla putea fi verificat în scrierile lui. De pildă, ca rezultat al eclipsei de Lună din 
20 martie 1345, şi al conjunctiei a 3 planete superioare — care, după Geoffrey de Meaux şi Guy de Chauliac, 
semnalau apropierea ciumei - Eschenden a prezis boli pentru oameni şi animale, moarte şi multe războaie, 
frig, ploaie şi zăpadă, vânturi violente, aer infestat, recolte mâncate de viermi, boli ale animalelor domestice, 
naşterea câtorva oameni de geniu, comportament rău în sânul Bisericii, vânt şi tunete, jafuri, naufragii, 
înecuri, incendii, arsitá, fulgere si “mult frig şi căldură în anotimpurile lor". 


Pe längä toate acestea, serioasa disputä teologicá a continuat, desi nu la o tensiune prea inaltä. Cel mai 
remarcabil participant englez a fost Thomas Bradwardine (c.1290-1349), cunoscut ca "profundul doctor", 
cancelar al Universității Oxford şi profesor de Divinitate, capelan si confesor al lui Eduard al III-lea, şi în 
1349 Arhiepiscop de Canterbury (dar a murit la numai o luná de la consacrare). 


În “De causa Dei", Bradwardine a reluat toate mult discutatele obiecţii fata de astrologie (mai mult sau mai 
putin recapitulate dupä Augustin si alti autori anteriori de renume). Dar dupä ce si-a prezentat clar pozitia 
fatá de fatalism, el a reusit o spectaculoasá apárare a astrologiei, aprobánd total felul in care Ptolemeu 
abordase subiectul, şi sugerând că este o adevărată datorie crestineascä sá se ia în consideraţie efectele 
pe care le au planetele asupra caracterului uman, şi să se cultive trăsăturile bune în timp ce se suprimă cele 
negative. El dă exemplul unui negustor pe care îl cunoscuse cândva, si care îi mărturisise că planetele, la 
naşterea sa, îi indicaseră înclinații homosexuale. Dar ținând cont de asta, el învinsese această înclinație. 
Bradwardine citează şi dintr-o lucrare atribuită lui Aristotel, care povestea despre vizita lui Hipocrate la un 
fiziognomist, şi aici i se spusese că figura lui era aceea a unui escroc înrăit, iar Hipocrate, admițând că 
percepuse aceasta prin studiul propriului său horoscop, îşi învinsese această tendinţă. In concluziile sale, 
Bradwardine sugerează că toti teologii ar trebui să studieze astrologia, ştiinţa lucrurilor cereşti, şi deci ştiinţa 
cea mai apropiată de Dumnezeu. 


Aceasta nu a fost nicidecum viziunea tuturor teologilor. John Wycliffe (c.1320-1384), omul care a realizat 
prima traducere completă a Bibliei în engleză, a studiat destul de atent astrologia, şi a ajuns la concluzia că 
ea era mai degrabă lipsită de importanţă, dar nu absolut nocivă. Când vorbea despre ea, cum făcea şi în 
predicile sale, subiectul era prezentat ca neimportant; în viziunea lui, pentru călugări era o pierdere de timp 
să studieze “sofismele inutile şi astronomia” în locul Bibliei — deşi trebuie spus că obiecțiile sale (care includ 
un atac asupra astrologilor pentru faptul că nu puteau explica dacă îngerii guvernau mişcările planetelor, şi 
acuzația că gestul lui losua de a opri în loc Soarele făcea ca întreaga teorie astrologică să fie un nonsens) 
nu sunt dintre cele mai abile. 


Un oponent mult mai coerent şi mai periculos al astrologiei a fost Nicole Oresme, un student în teologie de 
la Paris, care a devenit capul Colegiului din Navarra, iar la moartea sa era episcop de Lisieux. El s-a arătat 
foarte preocupat de marea încredere pe care o aveau prinții în astrologie si divinatie, deşi a fost departe de 
a condamna în întregime ideea astrologiei. Intr-un scurt tratat, el pare să încerce să demonstreze că, în 
general, acei prinți care fuseseră prea devotați astrologiei, fuseseră si nefericiti în viata; dar în acelaşi eseu 
el face cu grijă deosebirea între astrologia “bună” şi cea "rea". Majoritatea oponenților astrologiei au repetat 
(şi încă mai repetă) vechile argumente aduse contra ei. Oresme a fost ceva mai original. El a susţinut că, 
deoarece era absolut imposibil să se prezică mişcările planetelor şi stelelor, evident că era la fel de 
imposibil ca ele să fie folosite pentru predicții. El declara, fără să aducă dovezi prea convingătoare, cá Biblia 
condamna astrologia; a atacat-o ca ştiinţă inexactà şi adesea având eşecuri, şi declara că, oricum, 
astrologii nu ştiau destule despre efectele planetelor ca să poată trage concluzii ferme în privința lor. 


Un punct pe care el îl exprimă foarte clar ar putea fi interesant pentru astrologii cei mai moderni: el respinge 
orice idee că planetele sau stelele ar putea avea vreun efect ocult asupra omului. Dacă există vreo influenţă, 
spune el, aceasta trebuie să fie materială — rezultat al luminii şi căldurii, gândea el. Majoritatea astrologilor 
moderni ar spune, mai degrabă, că orice efect planetar este rezultatul unei forte foarte reale dar până acum 
nedescoperite (asemănătoare, în natura ei, cu gravitația), dar ei ar fi de acord cu Oresme în ideea că, 
oricare ar fi această forță, cu siguranţă ea nu este ocultă. 


El reia motivele obişnuit despre naşterea gemenilor, despre moartea diferită a celor născuți în acelaşi timp 
etc. Prin trecerea în revistă a unui mare număr de argumente contra astrologiei, el pare să fie cel mai activ 
dintre toti oponenții astrologiei. Şi totuşi — iar asta ilustrează continuitatea atitudinii generale cu aceeaşi 
tărie — el conchide: “Spun că prinţul şi orice altă persoană ar trebui să acorde tot respectul adeväratilor 
cercetători ai astrologiei, care alcătuiesc tabele de observații şi reguli critice de interpretare, şi pe aceia care 
ştiu cum să privească ştiinţific natura lucrurilor, făcând deosebirea dintre adevăr şi fals” - 


si acceptá cá multe dintre actiunile oamenilor nu ar avea loc dacä "cerul" nu le-ar cere; cá prezicerea 
astrologicá a vremii este posibilä (desi adesea imprecisä), cá planetele päreau sä influenteze anumite 
activitáti generale, cum sunt miscárile politice sau religioase. El nu a fost un om usor de päcälit: cánd a fácut 
experimente cu "electiones" — construirea unei astrograme pentru un anumit moment, ca sá se determine o 
actiune sau o atitudine — si a esuat, s-a pläns despre asta unui astrolog, si i s-a spus cá In propriul sáu 
horoscop existau factori care arátau cá el nu avea sá fie bun la acel aspect al astrologiei. “Si de ce nu mi-ai 
spus asta de la început?” întreba el sarcastic si pe bună dreptate. Are o anumită importanţă şi faptul că, în 
pofida antagonismului său, el a fost forțat să conchidă că existau aspecte ale astrologiei care meritau tot 


respectul. 


Cu siguranță că obiecțiile lui Oresme i-au fost familiare şi patronului său, regele Carol al V-lea al Franţei 
(1337-1380) — supranumit Carol cel Íntelept — care a colectionat o bibliotecă remarcabilă la Luvru (pe care 
s-a fondat Biblioteca Regală), şi printre ai cărui consilieri savanţi s-au mai numărat Raoul de Presles, 
Philippe de Mésiéres şi un mare număr de astrologi. Bineînţeles că el nu a fost singurul monarh care a fost 
interesat de astrologie. Când regele Jean al Franţei a ajuns la ananghie la Poitiers în 1356, el şi-a petrecut 
captivitatea după aceea stând de vorbă cu un astrolog pe care îl aduseseră englezii din Bourges deoarece 
predicțiile lui erau foarte exacte. 


Tot Războiul de 100 de Ani s-a desfăşurat sub influența unui talmeş-balmeş de predicții şi sfaturi ale 
astrologilor. Jacques de Saint Andre, un canonic din Tours (mai târziu devenit prieten al regelui Jean) a 
prezis ferm victoria de la Cocherel, din 1364; Thomelin de Turgof, un căpitan englez, îl desemnase chiar 
mai devreme pe du Guesclin ca învingătorul de la Cocherel. Yves de Saint Branchier l-a însoțit in bătălie pe 
Conetabilul Frantei si alesese momentul exact cánd acesta sá-si lanseze atacurile. Jacques de Montciclat a 
prezis moartea lui du Guesclin si a regelui Jean. Însuşi Carol cel Întelept l-a angajat pe Pierre de Valois, din 
Coucy, care lucrase si in Anglia, si pe André de Sully, care a prezis bätälia din aprilie 1366, din Spania, si 
a construit horoscoapele celor 3 fii ai lui Carol — Carol, Ludovic si Jean. 


Dar au fost si astrologi mai márunti, ale cáror nume nu s-au pástrat, si care lucrau la nivelul páturilor sociale 
de jos, printre soldati, prezicându-le succesul sau înfrângerea, sau altele asemenea; multi dintre ei erau 
simpli şarlatani care apăreau la cel mai mic semn de dezastru, ca să prezică boală, vindecare sau moarte 
credulilor care doreau să ştie ce le rezerva viitorul. 


Carol însuşi, cu toate încercările lui Oresme de a-l face sá nu se mai bazeze pe planete, pare să-şi fi 
condus în mare măsură viata privată ca si pe cea publică după sfaturile astrologilor săi — care, de pildă, au 
construit horoscoape pentru el şi pentru logodnica lui înainte de nuntă. Se ştie că el i-a citit pe Ptolemeu, 
Albenragel, Guido Bonatti, ca si pe mai multi scriitori mai noi, şi a fondat un colegiu pentru studiul astrologiei 
şi medicinei astrologice la Universitatea din Paris, dăruindu-i o bibliotecă bogată, o colecţie de fine 
instrumente astrologice şi câteva burse. 


Bineînțeles că au existat şi unele eşecuri, unele chiar comice. Odată, astrologii i-au recomandat unui 
cavaler să-şi pregătească armele pentru un duel într-un anumit moment când succesul îi era asigurat. El 
aşa a făcut, dar s-a întâmplat că, atunci când lupta era gata să înceapă, a început ploaia şi confruntarea a 
fost amânată. Oricum, el a scăpat de moarte sau de rănire, ceea ce era tot un fel de succes. 


La sfârşitul secolului al 14-lea încă nu sunt semne reale de diminuare a puterii astrologilor. Curtile Franţei si 
Angliei, Boemiei şi Germaniei, toate se bazau pe ei într-o măsură mai mare sau mai mică, şi este greu ca 
atacurile împotriva lor să nu fie văzute ca atipice şi chiar excentrice — cu excepţia glumelor pe socoteala 
celor prea creduli. Aşa este cea a lui Sebastian Brant, în lucrarea sa “Das Narrenschiff” (Corabia nebunilor), 
publicată la Basel în 1494. Această lungă operă satirică vede întreaga lume ca fiind populată de nebuni, şi 
loveşte in bucătarii necinstiti, magistrații corupți, negustorii escroci, nevestele adulterine, vänzätorii de iluzii 
şi blasfemiatori, cu aceeaşi vigoare. Astrologii, sau “privitorii în stele”, au fost printre ţintele sale (după cum 
o ilustrează rândurile de mai jos, după traducerea lui William Gillis): 


“Stelele, spun ei, nu sunt independente, 
Întâmplări mari şi mici de ele atârnă; 


Orice miscare din creierul de purice 
Este cititä in miscarea celestä: 

Ce sä spunä si sä sfätuiascä. 

Dacä averea-i va spori sau scade, 
Planuri, miscäri, de-i bine sau bolnav, 
Truc ieftin de magician. 

Lumea, contrazicändu-se din ce în ce, 
E multumitä sá se-ncreadä in nebuni. 
Traficul cu-aceste divinatii 

E speculat de tipografi; 

Ei tipáresc tot ce le-aduc nebunii, 
Orice cuvánt spus sau cántat. 
Fiindcá nu se-opune nimeni, 

Dovadá e cá toti aprobà." 


Volumul IX 
Succesul — si Inceputul Decäderii 


Ín Februarie 1524 a avut loc o conjunctie a tuturor planetelor in semnul de apä al Pestilor. Un anume 
Johann Stoeffler din Justingen nota in almanahul sáu pe anul 1522 cá nu avea rost sá se cerceteze ceva 
dincolo de acest moment, cáci "in luna februarie vor avea loc 20 de conjunctii mici, medii si mari, dintre care 
16 vor ocupa un semn de apă, cu influență asupra aproape întregii lumi, asupra climatului, regatelor, 
provinciilor, proprietăților, demnitarilor, oamenilor de rând, vieţuitoarelor din mare, şi asupra tuturor 
vieţuitoarelor de pe pământ, aducându-le mutatii indubitabile, modificări şi alterări cum de multe secole 
n-au mai fost văzute şi se ştiu doar de la istorici şi din bătrâni.” 


Stoeffler a fost primul astrolog care a anunţat despre această activitate planetară care se apropia, dar alții 
nu au întârziat să-i urmeze. Peste 50 de autori au ăublicat peste 100 de cărţi şi pamflete exprimând 
îngrijorarea fata de acest moment, multe dintre ele prezicând un al doilea potop, deşi unele adoptau o 
atitudine moderată. Agostino Nifo, de pildă, scria că, deşi probabil avea să plouă mai mult ca de obicei, 
predominanta lui Jupiter fata de Saturn sugera cu tărie ca aceasta va fi mai degrabă ceva benefic decât 
distructiv; totuşi, cu siguranţă aveau să aibă loc inundaţii, şi trebuiau luate măsuri de prevedere. În general, 
astrologii serioşi au fost de acord cu el, lăsând profetiile despre potop si dezastru (adesea corelate cu 
rázboi si vársári de sánge) pe seama amatorilor de senzatii tari, care erau cu duiumul. 


Februarie 1524 a trecut cu vreme blândă. Astrologii din Bologna, unde universitatea susținea o puternică 
facultate de astrologie, au fost surprinşi în mod special. Dar greşeala lor pare să fi fost una de sincronizare, 
căci pe 19 martie a plouat din abundență în oras, iar din 12 mai s-au spus rugăciuni continuu timp de 3 zile 
în încercarea de a opri torentul. Pe 21 mai, cetățenii trăgeau clopotele din turlele oraşului, într-o încercare 
de a îmblânzi furtuna; 4 zile mai târziu, clopotele erau trase de 2 ori pe zi, iar pe 12 iunie au răsunat din nou. 

În acea noapte a avut loc o furtună de o asemenea ferocitate, timp de o oră, încât locuitorii au fost îngroziti. 

Pe 30 iunie, clopotele au luptat încà o datà cu vántul, iar pe 14 iulie, clericii se luptau sà ajungá, prin furtunà, 

ca sà le tragà din nou. Pe 20, 22 si 28 iulie, clopotele au fost trase iaràsi în încercarea de a domoli o furtunà 
în timpul cáreia o grindinà cát oul de gàinà cádea pe strázile orasului. 


La sfársitul lui August, multe case fuseserà abandonate din cauza inundatiilor, care înecaserà multe 
animale domestice. S-au organizat rugáciuni si slujbe împotriva ploii în septembrie, apoi în octombrie si 
noiembrie ráurile si canalele au iesit din matcà si au inundat cámpia, si abia în decembrie ploile au încetat. 
Ín loc sà anunte cà ei spuseserá cá va fi asa, astrologii au început sà se certe intre ei acuzándu-se cà nu 
fuseserà capabili sá prezicá mai precis cursul furtunilor. 


Pe durata secolului al 16-lea, astrologia a atras mai mult ca niciodatä atentia papilor. Imediat dupä intrarea 
în noul secol, lulius al II-lea primea predictiile lui Antonio Campanazzo. Leon al X-lea (1513-21, fiul lui 


Lorenzo de Medici, Magnificul) se baza in mare másurá pe astrologul sáu personal, Franciscus Priulus, 
care a scris o carte întreagă despre tema natală a patronului sáu, fiind capabil — se pare — să-i spună papei 
multe lucruri despre copilăria lui, ştiute doar de el. Leon declara întotdeauna că Priulus era capabil să facă 
predicții exacte pentru fiecare zi; şi de aceea, trebuie sà fi fost un adevărat soc pentru el atunci cand 
astrologul s-a sinucis — un gest în care el a demonstrat multă hotărâre, căci după ce a eşuat în câteva 
tentative - de înec, sărind într-un foc, tăindu-şi gâtul cu o sabie şi sărind de la etaj pe fereastră — în final el 
s-a înfometat singur până a murit. Leon a apelat atunci la serviciile astrologice ale lui Pellegrino Prisciano 
din Ferrara, Thomas Philologus, Castaneolus, Nifo si Bernard Portinarius. 


Succesorii lui Leon, Adrian al VI-lea şi Clement al VII-Iea, au permis cel putin sá le fie dedicate almanahuri 
astrologice. Paul al Ill-lea (1534-49) a încurajat deschis astrologii să vină la Roma si să lucreze sub 
protecția sa, şi la preluarea pontificatului l-a instalat ca astrolog neoficial al papalității pe bine-cunoscutul 
practician Lucas Gauric, pe care l-a făcut episcop. Gauric s-a angajat în diverse controverse minore despre 
viata lui lisus (data crucificării, numărul de ore dintre crucificare şi înviere, etc.), dar a fost folosit de Papa 
mai ales pentru chestiuni practice cum ar fi alegerea momentului exact în care trebuia pusă piatra de 
fundaţie pentru noile clădiri din vecinătatea Catedralei San Pietro (astrologul a apărut cu mare pompă, cu 
un asistent splendid înveşmântat, Vincentius Campanatius din Bologna, care anunţa cu voce cât se putea 
de tare sosirea momentului, în timp ce un cardinal punea piatra de temelie). 


Trebuie să admitem că devotamentul papei Paul al III-lea fata de astrologie nu era văzut si ca sporindu-i 
respectabilitatea, căci el însuşi declara eficiența în chestiunile sale amoroase a unui corn de inorog 
cumpărat pentru 12.000 de monezi de aur, era extrem de superstitios şi era dependent de chiromantie. A 
avut şi proasta inspiraţie să moară cu 12 ani mai devreme decât prezisese ultimul său astrolog, Marius 
Alterius. Predictia lui Alterius, cá el avea să ajungă în putere până la 93 de ani, fără îndoială că făcea parte 
dintr-un plan general de a-l face fericit pe bătrân — cum altfel s-ar putea explica predicția cà un papá la 83 de 
ani avea să aibă în 1548 un an de succes la femei, care aveau să-i aducă diverse experienţe erotice care 
"iti vor coplesi spiritul cu o plăcere unică”? 


Gauric, favoritul lui Paul, avea o şcoală remarcabilă de astrologie la Ferrara, unde el a instruit multi dintre 
cei mai cunoscuți astrologi ai secolului. Astrologia era studiată nu numai în şcolile particulare, ci şi în 
universităţi; poate cel mai bun exemplu din secolul al 16-lea este cel de la Bologna, unde profesorii publicau 
anual mai multe volume de predicții. Intre 1501 şi 1528, Jacobus Benatius tinea zilnic conferințe de 
astrologie, împreună cu un coleg, Jacobus Petramellarius, doctor în arte şi medicină, care predase 
astrologia aici încă din 1496. 


Nimeni din Bologna nu se gândea că ar fi o pierdere de timp să se pună la îndoială respectabilitatea 
intelectuală a astrologiei. Aceasta era complet acceptată acum, şi existau cel mult ocazionale remarci 
sarcastice despre “aceia care caută să se convingă singuri că un lucru atât de nobil cum este cerul nu are 
alte efecte asupra lucrurilor de sub el decât să producă lumină, şi prin ea, căldură”. In alte parti, atitudinea 
era asemănătoare. La Universitatea din Paris, astrologia era atât de bine fixată în curriculum, încât la 1512 
Gauric se gândea serios să părăsească ltalia şi să meargă ca să lucreze la Paris, pe motivul că 
universitatea pariziană era mult mai preocupată de astrologie. Intr-adevăr, exista o tradiție îndelungată, şi 
încă din 1437 universitatea decretase că toti medicii si chirurgii trebuiau să deţină o copie a almanahului 
curent pentru a o folosi ca îndrumar medical. Jean Avis a produs almanahuri anuale pentru facultatea de 
medicină în toti cei 40 de ani următori. Totuşi, istoricii au declarat că facultatea de teologie din Paris se 
opunea studiului astrologiei, ceea ce nu s-a întâmplat niciodată. 


Mulţi monarhi ai Europei au concurat pentru a obține serviciile lui Regiomontanus (1436-1476), un 
astronom şi astrolog extrem de remarcabil, iar în Franţa, Nostradamus (1503-1566) - a cărui faimă s-a 
datorat şi se datorează încă prognozelor misterioase despre viitor, codificate în simboluri atât de obscure 
încât li se poate da cam orice interpretare — a condus un grup de astrologi care au influentat-o mult pe 
văduva lui Henric al II-lea, Caterina de Medici. Henric al IV-lea a luat măsuri ca să fie prezent un astrolog la 
naşterea fiului său, viitorul Ludovic al XIII-lea, care la rândul sáu a poruncit lui Jean Baptiste Morin 


(1583-1656) sá asiste la nasterea fiului sáu, viitorul Ludovic al XIV-lea. Mai tárziu, Morin stätea ascuns In 
faldurile baldachinului regal ca sá noteze momentul exact in care tánárul Ludovic al XIV-lea si sotia sa îsi 
consumau mariajul, pentru ca el sá poatä construi apoi horoscopul pentru momentul conceptiei oricárui 
Delfin al Frantei care s-ar fi putut naste ca rezultat al acestor momente. 


În Spania, un astrolog l-a descurajat pe Filip al II-lea sá facă o vizită planificată Mariei Tudor, în Anglia, pe 
motiv că astrogramele sale arătau un complot cu rădăcini adânci împotriva lui Filip. (In Anglia, după cum 
vom vedea, Maria avea propriul său consilier astrolog). Rudolf al II-lea, Impärat din Casa de Habsburg, a 
fost patronul mai multor astrologi. 


Şi în Anglia a continuat tradiţia inițiată de Wilhelm Cuceritorul, căci majoritatea regilor au fost interesaţi de 
planete şi de ceea ce preziceau ele. Henric al VI-lea a consultat un învățat vels în legătură cu ora 
încoronării sale, şi mai târziu l-a angajat ca astrolog al curții sale pe Richard de Vinderose, un englez instruit 
în Franţa. Eduard al IV-lea a acordat favoruri unui oarecare maestru Eustache, iar Henric al VIl-lea şi 
Eduard al VI-lea s-au bazat pe doi italieni, William Parron şi faimosul Geronimo Cardano (1501-1576), 
matematician şi medic, ca şi astrolog, primul om care a sugerat ca orbii să înveţe să citească prin pipăit. In 
anii 1520, John Robyns, un absolvent de la Oxford (şi mai târziu capelan al lui Henric al VIII-lea şi canonic 
la Christchurch şi Windsor) s-a adresat regelui său în chestiunea cometelor, şi chiar a mers la Woodstock şi 
Buckingham ca să continue discuţia în această problemă cu Henric, el însuşi bun matematician, şi deci 
capabil să urmărească şi calculele astronomice. Regele nu era deloc împotriva astrologiei, împiedicându-i 
explicit pe episcopii săi să predice împotriva ei, şi acceptând sfaturi de la un astrolog german aflat în vizită, 
Nicholas Kratzer, ca şi de la Robyns. Nu s-a dovedit că Wolsey, cardinalul, ar fi falsificat astrograma lui 
Henric pentru ca aceasta să-i indice favoruri pentru sine, dar au fost zvonuri în legătură cu asta, iar Wolsey 
a apelat la sfaturi astrologice în alte chestiuni. 


După moartea lui Henric, Cardano a venit în Anglia anume ca să calculeze astrograma lui Eduard al VI-lea 
(şi, cu acest prilej, si pe cea a tutorelui acestuia, John Cheke). Secretarul de Stat, Sir William Paget, a primit 
dedicatia unei cărți scrise de Bonatus, iar Sir Thomas Smith, care avea să devină Secretar de Stat, era atât 
de absorbit de astrologie încât putea “să uite de somn noaptea ca să se gândească la ea". 


Opoziția era slabă: astrologia mai era, din când în când, tinta satirei şi a umorului popular, dar marile minti 
ale vremii erau cel putin deschise fata de acest subiect. Sir Thomas More a făcut câteva glume slabe 
(despre astrologul care nu a putut prezice infidelitatea propriei sale soții, de pildă, şi alte asemenea copilării) 
dar n-a mers mai departe. Pe de altă parte, Erasm din Rotterdam, mereu gata să atace superstitiile, nu 
numai că a consultat astrologi, dar el însuşi a invocat planetele (de exemplu, drept cauză a unor anumite 
dispute intelectuale care aveau loc în 1519 la Universitatea din Louvain). 


Dar ce se poate spune despre marii astronomi? — căci suntem, de fapt, în secolul lui Copernic, Tycho Brahe, 
Kepler şi Galileo. Ei priveau astrologia ca pe o parte din disciplina lor de studiu; ştiau să construiască şi să 
interpreteze teme astrologice, iar într-o anumită măsură au folosit astrologia fie pentru a dobândi 
cunoaştere (în sensul văzut de ei), fie pentru a câştiga bani. 


Astronomul polonez Nicolaus Copernic (1473-1543), a cărui lucrare “De revolutionibus orbium coelestium” 
a avansat, în 1543, teoria (deloc nouă, desigur) că Soarele este în centrul sistemului planetar, avea opere 
astrologice în biblioteca sa, şi încă foarte folosite. Cartea “De revolutionibus” este pur astronomică, fără nici 
o referire la astrologie, iar criticii au făcut mare caz de asta; dar de fapt nu se spune nimic despre astrologie 
nici în “Almagesta” lui Ptolemeu, ceea ce nu l-a afectat ca autor al scrierii astrologice “Tetrabiblos”. 


Apariţia pe cer a unei luminoase stele noi în noiembrie 1572 l-a determinat pe Tycho Brahe (1546-1601) 
să-şi dedice mult timp speculațiilor astronomice şi astrologice. El a scris mai multe pagini despre 
semnificaţia ei astrologicá, şi considera cá era un eveniment mai influent decât orice altă conjunctie de 
planete din trecut. Gândea că, probabil, ea semnala tulburări politice considerabile, şi poate schimbări 
religioase. Considerabilul său interes pentru astrologie pare să fi fost intensificat de steaua cea nouă. Pe 
când tinea cursuri de matematici la Universitatea din Copenhaga, doi ani mai târziu, el îşi petrecea o bună 
parte din timp apărând astrologia şi argumenta cá, deşi nu era o ştiinţă care să poată fi comparată, ca 


sigurantá a efectelor, cu geometria sau astronomia, totusi nu era deloc una pe care sá o poti neglija 
prosteste. Cu trecerea anilor, interesul sáu a continuat sá se exprime si chiar a crescut. El a construit 
astrograme natale pentru membrii familiei regale daneze, fäcänd propriile sale observatii astronomice 
pentru ele, in loc sá se bazeze pe efemeride. Avea unele dubii legate de asocierea unor influente zodiacale 
cu oraşele şi țările, dar nu si despre semnificaţia poziţiilor planetare la naşterea unui om. 


Astrologul german Johannes Kepler (1571-1630) a fost mereu fascinat de astrologie: propriul său 
‘jurnal-horoscop’, pe care îl scria cu religiozitate ca student, ne dá cele mai multe informaţii despre tinerețea 
sa. La Graz, în 1594, el a ocupat postul de profesor de matematici şi astronomie, şi aici a produs 4 
almanahuri — pentru care a primit la vremea aceea suma de 20 de florini, un adaos util la salariul său anual 
de numai 150 de florini. El a fost fie un foarte bun astrolog, fie un om foarte norocos, căci în primul sáu 
almanah el a prezis o vreme foarte rece şi o invazie otomană. Ambele au avut loc curând: a fost atât de frig 
(îl asigura el pe un corespondent al său) că au murit oameni de frig; când le atingeai nasul, acesta se 
desprindea. De asemenea, exact pe 1 ianuarie, turcii au invadat regiunea, distrugând o bună parte a ţării 
între Viena si Neustadt. 


Pentru restul vietii sale, fie cá i-a plácut, fie cá nu (si desi uneori a protestat, nu existä dovezi reale cá ar fi 
fost implicat serios) el a fost, într-o anumită măsură, astrolog profesionist. Unele dintre aparentele sale 
glume anti-astrologice sunt bine cunoscute: cea despre faptul că astrologia ar fi sora vitregă a astronomiei, 
sau cea despre faptul că, din necesități economice, a fost forțat să păşească într-un domeniu nedorit. Dar 
acestea par să fi fost născute mai mult din nerăbdare, şi nu sunt dubii că el a luat în serios subiectul. In 
introducerea sa la "Tertius interveniens", el avertizează cititorii că, deşi e just să respingă superstitiile 
cititorilor în stele, ei n-ar trebui să arunce şi copilul odată cu apa din albie, căci nu există şi nu se întâmplă 
nimic pe cer fără să fie perceput, în vreo manieră ascunsă, de facultățile Pământului şi Naturii, [astfel încât] 
aceste facultăți ale spiritului de pe pământ sunt la fel de afectate ca şi cerul însuşi. 


Kepler a comentat natura efectului planetar asupra omului pentru tot restul vieţii sale, neîncetând să se 
revolte împotriva sarlatanilor, dar niciodată nu s-a îndoit că, înlăuntrul a ceea ce vedea ca o ştiinţă foarte 
dezrădăcinată, rămânea un grăunte de adevăr — şi mai mult decât un grăunte: atitudinea sa, în general, era 
aceea că planetele dau o formă generală caracterului uman, aşa cum o fac cârceii legaţi la întâmplare în 
jurul unui bostan de pe câmp - ei nu determină creşterea bostanului, dar îi modelează forma. Acelaşi lucru 
se aplică şi cerului: el nu inzestreaza omul cu obiceiuri, istorie, fericire, copii, bogății sau o soție, dar îi 
modelează condiţiile de viata. 


În Anglia, singurul om a cărui minte poate fi comparată cu cea a lui Kepler sau Brahe a fost uimitorul 
elisabetan John Dee (1527-1608). Dacă el ar fi rezistat unei adevărate fascinatii fata de magie, reputaţia sa 
ar fi fost şi mai extraordinară. Chiar şi aşa, nimeni nu pune la îndoială realizările sale ca navigator, 
matematician şi filosof, cu toate că în final aventurile sale în lumea ocultismului l-au condus în mâinile 
dubiosului maestru Edward Kelley, şi în domeniile limitate ale alchimiei şi invocării îngerilor. 


Dee s-a născut la Mortlake, ca fiu al unui mărunt slujbaş de la curtea lui Henric al VIII-lea. El a dat dovadă 
de o timpurie înclinaţie către matematici, şi după o educaţie primară la şcoala din Chelmsford, a mers mai 
departe la St.John, Cambridge, şi aici a studiat intensiv — si a pus şi fundaţia reputației sale de magician 
proiectând o maşină zburătoare pentru o reprezentaţie studențească a piesei “Pax” de Aristofan, atât de 
realistă că publicul l-a suspectat de vrăjitorie. 


Preocupările sale principale au fost pentru matematici şi navigaţie, şi el a mers să le studieze la 
Universitatea din Louvain. Studiul navigaţiei cerea, în mod evident, aptitudini pentru matematici şi 
astronomie, iar Dee declara că, în momentul când pleca de la Cambridge către Louvain, el deja făcuse 'mii 
de observaţii asupra influențelor cereşti şi operațiunilor din aceasta zonă elementalá a lumii’. Dar la Louvain, 
reputaţia sa a fost aceea de logician. Multi oameni distinşi au călătorit către universitate ca să-i audă 
prelegerile. Reîntors în Anglia — prin Paris si Reims, unde a ţinut prelegeri tot cu un enorm succes, studenții 
înghesuindu-se unii peste alții pe zidurile colegiului ca să-l audă — el a acceptat o pensie de o sută de 


coroane, timp de un an, de la Eduard al VI-lea, si a obținut patronajul ducesei de Northumberland, al cărei 
sot era cancelarul Universitátii Cambridge. 


Cam în această perioadă, prin anii 1550, auzim pentru prima oară despre Dee cá întocmea horoscoape; 
este posibil sá fi început sá le folosească în cadrul interesului sáu general pentru medicină. La fiecare 
eveniment important, jurnalele sale încep să fie pline de astrograme şi de notițe pe marginea lor, unele 
chiar amuzante: “Doamna Brigit Cook, născută pe la ora 7 în ziua de Sf.David, care e prima zi din Martie, şi 
era Miercuri, dar încă nu ştiu dacă dimineața sau după-amiaza. Ea credea că are doar 27 de ani, dar asta 
nu se poate...” 


Viziunea lui Dee despre astrologie era foarte asemănătoare cu a lui Kepler: ea era o artă matematică, 
demonstrând rezonabil modul de operare şi efectele razelor de lumină şi influenţele tainice ale stelelor şi 
planetelor asupra oricărui element şi corp elemental din toate timpurile şi locurile... 


Corpul omului, şi de fapt toate corpurile terestre, credea el, erau modificate, comandate, organizate, 
satisfăcute sau nesatisfăcute prin influenţele Soarelui, ale Lunii şi ale celorlalte stele şi planete. Interesul lui 
fata de subiect avea să fie în cea mai mare măsură cauza pentru care istoria l-a negat ca învăţat, alături de 
interesul sáu pentru alchimie si, în general, pentru ocultism. El l-a condus si la probleme considerabile la 
începutul carierei sale. Este adevărat cà Maria Tudor i-a arătat o oarecare simpatie, şi anunțând cá ea avea 
să fie patroana lui, l-a invitat să construiască horoscopul ei şi pe cel al soțului ei în perspectivă, Filip al 
Spaniei, şi să le compare între ele (o lucrare de sinastrie, cum numesc astrologii o asemenea comparație 
între două teme astrale). 


Dar Dee nu a ajuns la Maria, fie din cauză că astrogramele sale l-au avertizat, fie din cauza executării lui 
Northumberland, soțul patroanei sale, fie din cauza persecutării protestanților. In curând el avea să 
schimbe mesaje secrete cu sora Mariei, prințesa Elisabeta, aflată pe atunci în virtuală captivitate la 
Woodstock. Dee era văr cu doica Elisabetei, Blanch Parry, care rămăsese în ei slujba ei, şi cu ajutorul 
acesteia el trimitea mesaje şi primea răspuns de la Woodstock. 


Pericolele inerente acestei situații erau foarte mari, şi Dee a ajuns la un gest si mai periculos: i-a trimis 
Elisabetei horoscopul reginei, indicând elementele contrastante din cele două astrograme. Astrologii 
romani erau executaţi în antichitate pentru mult mai putin, şi când au apărut zvonuri despre lipsa de tact a 
lui Dee, nu este surprinzător că informatorii l-au acuzat de complot pentru asasinarea reginei. In primăvara 
anului 1555, mai multi slujitori ai prințesei au fost arestaţi şi acuzaţi de vrăjitorie, “deoarece au calculat 
horoscopul reginei şi al prințesei Elisabeta”. Dee a fost arestat, odăile i-au fost perchezitionate, hârtiile i-au 
fost citite; a fost acuzat de trădare şi chiar mai rău — de faptul că avea putere asupra unui duh rău care 
atacase ambii copii ai unuia din acuzatorii săi, Ferrys, pe unul orbindu-l şi pe al doilea făcându-l să moară. 


Chiar şi pentru acele vremuri pline de superstiții, a doua învinuire a părut exagerată, căci tribunalul l-a 
achitat pe Dee, dându-l în custodia episcopului Bonner al Londrei, căruia i s-a cerut să-l examineze în 
chestiunea credinţei sale. Dee a stat o vreme într-o celulă strâmtă cu un eretic, Barthlet Green, care apoi a 
fost ars pe rug. Se pare că Bonner n-a reuşit să-l facă pe Dee să cedeze, totuşi, căci el a fost eliberat. Nu 
este de mirare că el n-a mai putut dobândi favorurile reginei. Imprudent, el a reluat legătura cu Elisabeta, şi 
se pare că a încurajat-o, în timpul bolii fatale a Mariei, să se aştepte la succesiunea tronului. Când Maria a 
murit în 1558 şi Elisabeta a devenit regină, unul din primele sale gesturi a fost să-l trimită pe lordul Robert 
Dudley, mai târziu, conte de Leicester, să meargă în taină la Dee şi să-i ceară o propunere de dată 
favorabilă pentru ceremonia de încoronare. Ea a acceptat fără comentarii propunerea lui pentru data de 
Duminică, 15 ianuarie; şi dacă tema acelei zilei îi promitea o domnie frumoasă, nu a minţit deloc. 


Au existat multe speculaţii cu privire la lucrările lui Dee pentru Elisabeta, nu numai ca astrolog, ci (aşa cum 
au propus unii biografi) şi ca agent secret; este amuzant că el îşi semna rapoartele către regină cu un 
simbol care vrea să reprezinte o pereche de ochi, dar seamănă în mod suspect cu codul 007. Nu este pusă 
la îndoială valoarea muncii sale ca navigator, sfătuindu-i pe aventurierii şi exploratorii din slujba Elisabetei. 


Si existá foarte multe dovezi cá el ii inväta pe altii astrologia printre alte materii (chimia, de pildä). Printre 
elevii sái s-a numárat Sir Philip Sidney, a cárui atitudine fatá de subiect reiese din sonetele sale: 


“Oricât încearcă prăfuite minţi astrologia s-o defaime 
Şi chiar dacă nebunii cred că sacrele lumini din cer 
- Al căror nume, mers, lucire şi etern semnal 
Minuni promit -, ca prin minune par să n-aibă alt 
Motiv să stea pe boltă, sus, decât 

Ca să împrăştie al nopții văl cernit; 

Sau pentru vreun chiolhan, ca-n goana lor 

Ele să-ncânte ochiul vreunui privitor; 

Eu tot privesc Natura cu ochi treaz şi ştiu - 

Efecte mari dau cauzele mari, 

Ştiu că tot ce-i sus conduce ce e jos...” 


Analiza lui Dee asupra horoscopului lui Sidney (construit când Sidney avea vreo 16 ani) este interesantă, 
subliniind mari perspective în retorică, dialectică, filosofia naturii, gramatică şi etică, şi descriindu-l ca pe un 
tânăr promițător "pe care natura l-a făcut apt pentru studiul matematicilor, iar prin naştere îi era scris sà 
înveţe filosofia celestă”. 


Câteva aspecte din stilul de viata şi cariera lui Dee par să susțină teoria că el i-a fost Elisabetei mai mult 
decât astrolog — şi că i-a furnizat informaţii politice colectate în călătoriile sale prin Europa. Ea l-a consultat 
în legătură cu diverse fenomene astronomice apărute în timpul guvernării ei, şi uneori îl vizita la reşedinţa 
lui din Mortlake ca să vadă vreo carte noua (el avea cea mai bună bibliotecă din tara, şi una din cele mai 
bune din Europa) sau ca să examineze vreo nouă jucărie: există în jurnalul lui o ciudată relatare despre 
vizita reginei la numai 4 ore după moartea primei lui soții, şi despre hohotele de râs ale insotitorilor ei vizând 
efectele noii “sticle magice” — probabil o oglindă concavă. Dar ea i-a dat şi considerabile sume de bani, căci 
el a trăit pe picior mare — locuinţa lui din Mortlake era una mare, îşi cumpăra multe cărți scumpe şi a 
construit nu mai putin de 3 laboratoare pentru experimentele sale chimice şi alchimice. Sărăcia care l-a 
sâcâit continuu se datora traiului său cu cheltuieli peste măsură, şi nu lipsei de fonduri. 


Nici măcar protecția reginei n-a putut opri ca Dee să fie atacat; izul de vrăjitorie plutea în jurul său. Nu mult 
după urcarea pe tron a Elisabetei, episcopul Jewell l-a criticat în public, iar John Foxe, în a sa scriere "Acts 
and Monuments" din 1563, se referea la el cu expresia "Dr.Dee, marele Conjurat”, “cel care invocă diavolii”. 
Foxe a fost forțat să elimine această expresie din următoarea ediţie, dar răul era facut, iar Dee avea sá 
Inráutáteascá şi mai mult situația, dedicându-se, pentru restul vieţii sale, alchimiei şi conversatiilor cu îngerii, 
purtate în compania noului său asociat Kelley, un ticălos cu reputație proastă care, printre altele, i-a 
transmis incäpätänatului Dee instrucțiunile unui înger, care spuneau că ei ar trebui să-şi împartă şi soțiile — 


o propunere care nu a fost agreată de doamna Dee. 


Interesul lui Dee pentru astrologie a durat toată viata lui — în 1603 si 1604 el construia horoscoapele 
nepoților săi, şi prezicea pentru fiul său cel mare o mare avere dobândită în slujba unui prinţ străin (ceea ce 
s-a dovedit perfect adevărat, căci băiatul avea să ajungă medicul personal al țarului Mihail Feodorovici 
Romanov). Dar în mod trist, reputaţia defavorabilă pe care o acumulase în ultimii 20 de ani ai vieţii sale a 
cântărit mai mult decât valoarea muncii sale pentru tara, ca să nu mai pomenim şi de interesul său serios 
pentru astrologie. Probabil astfel a contribuit şi el la atmosfera care avea să încurajeze apropiata cădere în 
desuetudine a astrologiei. 


Adesea se sugerează că Dee a fost personajul original care i-a inspirat lui Shakespeare figura lui Prospero, 
ceea ce se poate să fi fost aşa sau nu; este rezonabil să presupunem că Shakespeare l-a întâlnit pe Dee în 
mica lume a Londrei secolului al 16-lea, si se poate ca acesta să-i fi dat informaţii despre Bermuda, insula 
din “Furtuna”. Shakespeare era la fel de interesat de Astrologie ca orice alt om din epoca elisabetană. De 
fapt, oricine doreşte să ştie atitudinea omului obişnuit de atunci fata de astrologie nu trebuie decât sa 
meargă să vadă piesele lui Shakespeare. 


În timpul domniei Elisabetei, astrologia a devenit — mai ferm ca oricând în istorie — o parte a structurii 
intelectuale a Angliei. Cu greu isi permitea un om inteligent sá se pronunte impotriva ei, cu exceptia celor 
mai superstitioase aspecte ale ei, si majoritatea o priveau ca pe o manifestare a mijloacelor prin care 
Dumnezeu oránduia problemele pämäntesti. Naturaletea si puterea de pátrundere a acestei credinte iese 
in evidentä in multe domenii ale literaturii vremii — pe scurt, si in "Istoria lumii" de Walter Raleigh: 


“Şi dacă nu putem nega că numai Dumnezeu a dat virtute izvorului şi fântânii, pământului rece, plantelor si 
pietrelor, mineralelor, şi chiar aspectelor inferioare ale celor mai mărunte fiinţe vii, de ce am despuia noi 
stelele de puterile lor active? Căci, văzând cât sunt ele de multe şi de o frumusețe şi mărime deosebită, nu 
putem gândi că, în bogăţia înțelepciunii Sale, care este infinită, n-a fost intenţionată, pentru fiecare stea, o 
anumită valoare, virtute şi operare; aşa cum are fiecare iarbă şi floare de pe fata pământului. Căci aşa cum 
acestea n-au fost create doar ca sá infrumuseteze pământul, să-i acopere şi să-i umbreascá fata präfuitä, ci 
şi pentru a fi folosite de oameni şi animale, ca să se hrănească şi să se vindece cu ele; aşa şi nenumăratele 
corpuri strălucitoare de pe firmament, oare au fost puse acolo doar ca să-l împodobească, sau ca 
instrumente şi organe ale providentei Sale divine, atât cât i-a plăcut justei Sale voințe sá o facă?” 


Este rezonabil să presupunem că Shakespeare îi împărtăşea viziunea, chiar dacă ne amintim de pericolul 
bănuielii că el îşi rostea propriile sale păreri prin glasul personajelor sale. Este greu, de pildă, să nu credem 
că auzim vocea lui în marele discurs al lui Ulise despre grade, din “Troilus şi Cresida”: 


“Chiar cerul, şi planetele, şi centru-i 
Respectă grad, prioritate, locuri, 
Direcţii, curs, proporții, anotimpuri 
Şi forme, funcţii, toate-s ordonate: 
Şi de aceea e planeta Soare 

Pe tronu-i eminent şi plin de glorii, 
Rotund şi printre toate celelalte, 

Şi ochiu-i vindecă aspecte rele 
Precum poruncile de nobil rege, 
Egale pentru bun şi rău: dar dacă 
Planetele se rátácesc aiurea, 

In combinaţii rele şi dezordini, 

Ce molime, dezastre şi răscoale! 
Ce mare furioasă! Ce cutremur! 

Şi vânturi crunte! Spaimă şi oroare, 
Şi dezbinări, şi dezrădăcinări, 

Ce e unit şi calm în starea lui 

Isi iese-atunci din matcă!” 


Publicul lui Shakespeare putea urmări discursul intelegandu-| imediat, chiar şi aspectele tehnice. 
Majoritatea membrilor unui public modern, însă, au nevoie de o notă de subsol care să le explice, de pildă, 
ce sunt “aspectele rele”. Shakespeare ştia că publicul său va înțelege, aşa cum puteau înțelege şi celelalte 
referinţe tehnice din piesă, care cuprinde adesea glume al căror sens le scapă spectatorilor din secolul 20. 
De asemeni, spectatorii elisabetani înțelegeau pe loc ce făcea autorul piesei atunci când punea toate 
atacurile asupra astrologiei (şi nu sunt multe de acest fel) în gura unor nebuni ca Launcelot Gobbo sau a 
unor ticăloşi ca Edmund, din “Regele Lear”. Criticii moderni citează discursul lui Edmund de la începutul 
piesei ca pe un exemplu de denigrare a astrologiei de către Shakespeare, el bătându-şi joc de 'minunata 
stupizenie a lumii, care face ca atunci cand ne ocoleşte norocul să dám vina pe Soare, pe Lună şi pe stele’, 
şi apoi declarând ca el, Edmund, ‘trebuie să fiu ceea ce sunt, chiar dacă steaua cea mai fericită a strălucit la 
naşterea mea'. Ceea ce le scapă criticilor moderni, dar înțelegeau elisabetanii, este faptul că Shakespeare 
foloseşte acest discurs tocmai pentru a semnala din start ticăloşia lui Edmund. 


Nu se poate spune că lui Shakespeare nu-i place să facă haz de exagerările astrologice ( ca atunci când 
Antipholus din Efes îl descrie pe Dr. Pinch, în “Comedia Erorilor”, ca “o figură mediocră, un şarlatan, un 


scamator si ghicitor al sortii") si in alt pasaj, adesea neinteles — celebrele ránduri ale lui Cassius din piesa 
"Iulius Cezar”, în care el îi spune lui Brutus: 


"Uneori oamenii pe destin sunt stäpäni. 
Greseala, dragá Brutus, nu-n stele se gáseste 
Ci in noi insine, cá le suntem supusi." 


Vrea sá spuná cá oamenii trebuie sá foloseascá momentul potrivit (pe care l-ar propune orice astrolog 
competent) ca sá-si ia destinul in máini; dacä ei nu fac asta, este greseala lor si nu a stelelor. Liberul arbitru 
nu este ceva optional, ci obligatoriu — de pildă, în “Totul e bine când se încheie cu bine": 


“Remediile noastre adesea zac în noi, 
Dar cerului le cerem. lară el 

Ne dă frâu liber, însă stăm pe loc 

Noi înşine, când suntem incuiati.” 


lar in final, dacă mai există dubii, Shakespeare îşi dezvăluie adevăratele sentimente fata de subiect în 
sonetul al XIV-lea: 


“Eu nu din stele judecata-mi trag, 
Şi totuşi am astronomia-n cap, 
Dar nu să spun de bine sau de rău, 


De molimi, moarte, sau de-al vremii mers; 
Nici nu pot da norocul la minut, 

Spunând oricui destinul ce-i sortit, 

Nici prinților în strună nu le joc 


Spunând că glorie au scrisă-n cer...” 
Adică astrologia trebuie folosită inteligent şi realist. 


Unii oameni, desigur, erau mult mai creduli, aşa cum a fost şi proprietăreasa la care locuia Shakespeare, 
d-na Mountjoy, care a ieşit din casa sa de pe Silver Street cel puţin de două ori ca să consulte un astrolog 
mult inferior lui John Dee, dar mai popular în domeniul său: Simon Forman (1552-1611). 


Forman a fost, ca multi astrologi din vremea sa, un autodidact care a studiat astrologia odată cu studiul 
medicinei — si în cursul vieții sale avea sa fie condamnat de Consiliul Privat şi de Colegiul Regal al Medicilor 
pentru activitatea sa neautorizată, nefiind recunoscut ca medic. Cu toate acestea (în parte şi datorită 
curajului său de a rămâne în Londra pentru a trata bolnavii în timpul epidemiei de ciumă) el şi-a dobândit o 
clientelă fidelă, şi şi-a asigurat un trai bun ca medic-astrolog. 


Jurnalele şi dosarele sale cu cazuri (prezentate detaliat de către A. L. Rowse în cartea “Simon Forman”, 
1974) dezvăluie aspecte multiple ale vieții elisabetane, de la clasele muncitoare (deşi erau puţini cei atât de 
săraci încât să nu-şi permită onorariile pretinse de el) până la faimoşi şi bogaţi comercianți, politicieni si 
aristocrați — printre care se numără Frances Howard, contesă de Essex şi Somerset. Printre altele, jurnalele 
sale înregistrează şi intensa sa viață amoroasă — se pare că el şi-a sedus majoritatea clientelor, desi 
uşurinţa cu care îi cedau ele este surprinzătoare pentru cine priveşte singurul portret al sáu care a 
supraviețuit timpului. 


Varietatea problemelor pentru care era solicitat Forman ilustreazá utilizarea pe care o dádeau astrologiei 
oamenii obisnuiti: negustorii intrebau despre perspectivele cälätoriilor comerciale pe care le plánuiau, in 
timp ce companiile de asigurári pentru corábii intrebau despre pericolele care ar fi putut pándi vasele. 
Bärbatii veneau sä intrebe dacá alti bárbati le erau dusmani sau prieteni; femeile intrebau dacá dragostea 
lor era împărtăşită, dacă aveau sá rămână însărcinate, sau dacă aveau să se mărite. Existau întrebări 
despre animale de casă pierdute, sau despre bunuri furate; cine a luat cutare obiect din argint, sau cutare 
poseta, şi unde era ascuns obiectul furat? De fapt, nu există nici un domeniu al vieții omeneşti despre care 
să nu se fi pus întrebări, despre care Forman să nu fi fost consultat. In el şi în succesorul său William Lilly, 
astrologia atinge un nadir al absurditátii, într-un anumit sens — fiindcă şi cele mai stupide întrebări erau puse 
pentru a se afla răspunsul dat de efectul planetelor. 


În restul Europei, în a doua jumătate a secolului al 16-lea se depunea un efort continuu — mai ales în 
Germania — pentru a se stabili o bază ştiinţifică riguroasă prin colectarea şi corelarea poziţiilor planetare şi 
semnificatiilor lor aparente. John Garcaeus (1530-75) a publicat — pentru comparare şi discuții - 400 de 
teme natale ale unor contemporani importanti, dintre care un sfert erau învățați proeminenți. 


Ca de obicei, există şi câteva poveşti dramatice. Valentin Nabod, profesor de matematici la Colonia (Koln), 
de pildă, a dat un interesant comentariu asupra lui Ptolemeu, dar analizându-şi propria tema natală se 
credea ameninţat de o sabie. A închiriat o casă la Padova, pe când călătorea prin regiune, şi s-a încuiat 
înăuntru după ce şi-a făcut provizii. Proprietarul casei, venit să-şi încaseze chiria, a pus să se spargă uşa şi 
a găsit înăuntru corpul lui Nabod, înjunghiat. 


Acest gen de poveste, pusă rapid în circulaţie de ceilalți astrologi, se poate să-i fi convins pe ignoranti de 
eficiența predictiilor astrologice. O încercare mai serioasă s-a făcut în 1580, când Henry Ranzovius a 
publicat un Catalog al Impáratilor, Regilor si Printilor care apreciaseră, sustinuserá si practicaseră 
astrologia. Acesta contine multe relatári ale succeselor astrologilor, semnate de: Manilius Antonius, 
sambelan al papilor Sixtus al IV-lea si lulius al II-lea; Dethlevus Reventlovius, care a lucrat pentru Carol al 
V-lea si a prezis corect rezultatul rázboiului acestuia impotriva Electorului Saxoniei; Matthaeus Delius, care 
i-a prezis lui Filip al II-lea al Spaniei diminuarea puterii spaniole după guvernarea sa. Totuşi, au fost incluse 
şi multe predicții declarate de succes, dar care s-au dovedit a fi inventate, ceea ce a dat o binevenită 
muniţie celor care începeau să susţină cà astrologii aveau tendinţa să-şi născocească afirmaţiile. 


În Anglia, interesul popular şi, într-o oarecare măsură, şi cel ştiinţific, au continuat să înflorească aproape 
pe tot parcursul secolului al 17-lea, dar în restul Europei, încă de la sfârşitul secolului al 16-lea se adunau 
nori negri, nu doar asupra şarlatanilor, ci şi asupra practicienilor riguroşi. Motivele pentru scăderea treptată 
a interesului pentru astrologie au fost diverse. In mod cert a jucat aici un rol şi schimbarea viziunii omului 
despre univers. Intelegerea universală a faptului că Soarele, şi nu Pământul, se află în centrul sistemului 
solar, pare să fi provocat o devalorizare a ideii astrologiei (deşi Newton a fost printre cei care realizau că, 
din moment ce influenţele astrologice — dacă existau — implicau analiza unor relaţii între planete, era foarte 
posibil să se continue respectarea ideii astrologiei, indiferent ce corp ceresc s-ar găsi în centrul sistemului). 


Probabil şi mai important a fost faptul că acum erau cunoscute enormele distanțe dintre planete (ca să nu 
mai vorbim de stele); părea foarte improbabil sà se poată face simțită vreo “influență” (de orice natură) de la 
o asemenea depărtare. Apoi s-a răspândit convingerea că orice idee “ştiinţifică” trebuia să aibă o explicație 
tehnică; nu mai era suficient să se facă afirmaţia "Este asa şi-aşa”. Si, în fine, temperamentul oamenilor de 
ştiinţă era în curs de schimbare; Epoca Luminilor avea să respingă, în mod lesne de înţeles, o “ştiinţă” care 
cumula în aura ei urme de magie şi idei practic nebunesti, cum ar fi aceea cá o temă natală putea dezvălui 
perspectivele de căsătorie ale fratelui subiectului, că o alta putea ilustra o încarnare anterioară, sau că se 
putea da un răspuns demn de încredere la orice întrebare doar prin desenarea astrogramei pentru 


momentul când era pusă întrebarea. 


Refluxul a început încă de prin 1560, când după câţiva Papi care fuseseră, în general, simpatizanți ai 
ocultismului, au venit brusc alţii care au fost împotriva ei atât prin temperament cât şi din motive politice. 
lulius al II-lea si Adrian al VI-lea, în prima jumătate a secolului al XVI-lea, au încurajat Inchiziția să ia măsuri 
împotriva “magicienilor” — deşi în acelaşi timp lulius a cerut unui astrolog să-i indice un moment propice 
pentru punerea pietrei de temelie a castelului din Galliera, şi pentru înălțarea propriei sale statui la Bologna. 


Pius al IV-lea, într-o bulă papală din 1562, a autorizat acțiunile împotriva mai multor feluri de eretici, inclusiv 
împotriva acelora care pretindeau că pot prezice viitorul prin tragere la sorti. Gregorius al XIII-lea, în 1581, a 
ordonat Inchiziției să acționeze împotriva evreilor care invocau în acelaşi scop ajutorul demonilor. 


Astrologia nu a fost menţionată explicit în nici unul dintre aceste ordine de urmărire, deşi cardinalul 
Francesco Albizzi vorbea despre ea în 1566 ca despre "cel mai frecvent instrument de divinatie", şi de 
aceea un lucru ai cărui practicanți trebuiau să fie obligati la penitentä şi exilați. 


În 1586, lucrurile au luat o întorsătură majoră, când Sixtus al V-lea, ales pe tronul papal la moartea lui 
Gregorius al XIII-lea (care nu fusese împotriva astrologiei), a dat o bulă împotriva celor care practicau 
astrologia previzionalà, şi chiar a celor care doar dețineau cărți despre acest subiect. Numai Dumnezeu, 
declara bula, cunoaşte viitorul, şi nici măcar demonii nu-l pot prevedea — cu toate că se acceptau 
prognozele asupra vremii, pronosticarea dezastrelor naturale, abundența sau sărăcia recoltelor, succesul 
sau eşecul călătoriilor, sau utilizarea astrologiei în medicină. Totuşi, nu se accepta construirea 
horoscoapelor, şi de fapt Dumnezeu a avut grijă ca fiecare suflet să aibă un înger păzitor care să-l protejeze 
de influenţele stelelor (deci este evident că Sixtus credea în anumite puteri ale stelelor). 


Astrologii erau, totuşi, putin afectaţi dacă nu trăiau chiar sub ochiul Papei. Au continuat să fie publicate 
almanahuri anuale cu predicții asupra vremii şi indicând zilele favorabile pentru lăsări de sânge, semănat 
sau alte lucrări, şi deşi astrologia Íncetase să mai fie predată la Universitatea din Bologna, ea avea să fie 
prezentă în continuare pentru multi ani în sălile de conferinţe ale altor universități. Salamanca este un bun 
exemplu: Gabriel Serrano a predat astrologia aici între 1592 şi 1598; Bartolome' de Valle a fost profesor de 
astrologie din 1612 până în 1615, Francesco Reales (un preot) de la 1615 până la 1624, Nunez de Zamora 
între 1624 şi 1640, Sanchez de Mendoza din 1647 până în 1673, şi în afara unei scurte pauze între 1706 şi 
1726, catedra a fost ocupată continuu până la 1770. 


Aceasta arată că Inchiziția spaniolă nu era prea preocupată să acționeze împotriva astrologiei, indiferent ce 
spunea Papa. Şi de fapt astrologia nu a dispărut complet nici de la Vatican, căci în 1618 un astrolog se 
adresa unui cardinal rezident, iar Sixtus însuşi a acceptat să i se dedice o serie de cărţi scrise de lonnes 
Paulus Gallicius din Salo despre natura şi calitățile planetelor, despre radiaţia prin care îşi exercitau ele 
influenţele din anumite poziţii zodiacale, susținând că în medicină era absolut necesar să se folosească o 
astrogramă pentru a se trata corect un pacient. Totuşi, publicarea almanahurilor prea speculative a 
cunoscut un declin în Italia, desi în celelalte parti ale Europei ea a continuat nestanjenita — uneori deoarece 
astrologii italieni trimiteau manuscrise care să fie tipărite în alte tari. Rizza Casa, de pildă, a publicat predicții 
pentru anii 1586-1590 la Lyon, în franceză. 


De aici înainte, Papii au continuat să nu simpatizeze astrologia, cel putin în public şi față de astrologii care 
pretindeau că pot prezice viitorul. In 1631, Urban al VIII-lea a reconfirmat bula lui Sixtus, amenințând cu 
confiscarea averii şi chiar cu moartea pe oricine ar fi ignorat-o. El dezaproba în special predicțiile legate de 
politică si de religie, şi era la fel de pornit împotriva predictiilor legate de viata papilor si de relaţiile lor, aşa 
cum fuseseră anumiți împărați romani împotriva prezicerilor legate de propriul lor sfârşit. 


Astrologii s-au străduit cât se putea să riposteze. Petrus Antonius de Magistris Galathei (1614-1675) a 
publicat un tratat argumentând că bula lui Sixtus al V-lea fusese dictată numai împotriva astrologilor 
superstitiosi, şi că existau cu siguranţă anumite domenii ale astrologiei care trebuiau lăsate să înflorească. 
Aşa era, dar o combinaţie între tendinţele vremurilor şi o serioasă reconsiderare a bazelor astrologiei făcea 
să fie tot mai dificil pentru noii studenti să accepte ideile vechi, iar uneori îi forța pe cei deja dedicati 
astrologiei să-şi reconsidere poziţia. 


Tommaso Campanella (1568-1639) este un astfel de caz. Acest remarcabil filosof renascentist şi-a afirmat 
în mod repetat atitudinea de acceptare a astrologiei, şi chiar a mers mai departe în timpul intemnitärii sale 
pentru complot de eliberare a Neapolelui de tirania spaniolă, si a scris papei Paul al V-lea, afirmând că era 
acuzat şi persecutat din motive astrologice! Din celula sa, el a lansat multe alte aluzii astrologice, 


argumente si predictii. A scris 6 sau 7 cárti despre astrologie, afirmánd cá influentele planetelor erau fizice, 
şi cá de aceea astrologia era un subiect pe care trebuia să-l studieze si omul cu cea mai mare înclinaţie 
stiintificä si religioasá. 


De asemenea, cam fárá delicatete, el a combátut bulele lui Sixtus si Urban, sustinánd cá religia nu ar trebui 
sá interzicá experimentele si discutiile stiintifice juste, cá anumiti astrologi nu trebuiau tratati mai ráu ca 
ereticii, si cá era incorect sä se interzicá nu numai predictiile asupra viitorului, ci si sugestiile despre faptul 
cá un lucru sau altul s-ar putea intämpla — altfel spus, conjuncturile favorabile. Totusi, in cele din urmá 
Campanella a acceptat cá o bulá papalä era o bulá papalä si trebuia sá i se supuná, si a ajuns chiar sá 
accepte cá astrologia nu era o stiintá in sensul adevárat al cuvántului — desi nu era mai putin susceptibilä de 
a fi cercetatá in mod stiintific. 


Publicaţii precum "Apologia", în care Campanella îşi schimba opiniile anterioare, nu au făcut decât sá 
altereze reputația astrologiei în ochii opoziţiei în creştere. Aceasta era pornită ferm mai ales împotriva 
marilor aiureli din domeniu. Incă nu se îndoia nimeni că Soarele, Luna şi planetele aveau efect asupra 
chestiunilor terestre, sau chiar asupra vieții şi caracterului oamenilor. Dar tot mai mult se argumenta că, pe 
baza poziţiilor şi mişcărilor planetare, orice predictie era posibilă. Unele polemici lansate împotriva 
astrologilor nu au fost doar intense, ci şi consecvente în timp. Alexander de Angelis, din Spoleto, 
conducător al Colegiului lezuit din Roma, a publicat in 1615 nu mai putin de 5 cărţi împotriva astrologiei. Nu 
se poate spune că noile cunoştinţe astronomice au adăugat mai multă forță argumentelor sale, care nu 
făceau decât să le repete pe cele vechi; forța suplimentară provenea cel mai mult din atitudinea agresivă, 
temperamentală — care i-a afectat mai mult pe universitari şi savanţi decât pe omul de pe stradă. 


Volumul X 
Intrarea în umbră 


De secole, omul de pe stradă, fie el bogat sau sărac, consulta astrologi când îşi permitea să plătească 
onorariile acestora. Dar acum, tot mai adesea el consulta almanahurile astrologice anuale care, pentru o 
sumă de bani relativ neglijabilă, ofereau tot soiul de informaţii şi sfaturi. 


Almanahurile au debutat ca simple înregistrări ale evenimentelor astronomice din anul care venea: note 
despre zilele de târg, despre sărbătorile laice şi religioase, ca şi despre zilele când urmau să aibă loc 
eclipse, sau când Luna era Nouă sau Plină, sau zilele când aveau loc evenimente celeste remarcabile 
precum conjunctiile planetare. In Evul Mediu, acestea circulau în manuscris, sau ca almanahuri “cioplite”, 
inscripționate pe lemn, metal sau os, cu notații şi simboluri pentru lunatii şi sărbătorile bisericeşti. Uneori 
acestea erau suficient de mici ca să încapă în buzunar, dar altele erau mult mai elaborate şi chiar 
decorative, atârnând într-un cui lângă cămin. 


După inventarea tiparului, almanahurile au fost printre primele cărţi publicate: un almanah a fost tipărit de 
Gutenberg în 1448 — cu 8 ani înaintea faimoasei sale Biblii — si în 30 de ani au fost publicate în mare număr, 
conținând nu numai evenimente astronomice ci şi predicții bazate pe acestea. Cel mai timpuriu “pronostic” 
tipărit care s-a păstrat este datat 1470, dar la scurt timp au apărut şi altele, imprimate în Germania, Franţa, 
Italia, Ungaria, Olanda si Polonia. Primul almanah englez datează din 1500, şi a fost tipărit de William 
Parron, un italian care a fost prezent pentru o vreme la curtea lui Henric al VII-lea, dar a dispărut curând, la 
37 de ani, după decesul reginei. 


Almanahurile manuscrise au continuat să circule mult timp după inventarea tiparului, şi unele almanahuri 
“cioplite” erau încă în uz la sfârşitul secolului al 16-lea. Dar copiile tipărite deveneau tot mai obişnuite, multe 
dintre ele fiind importate de pe continent şi conținând preziceri despre vreme, despre recolte bune sau rele, 
note despre zilele “bune” sau "rele", si chiar sugestii legate de viitoarele prețuri la cereale, fructe si alte 
produse agricole. 


Au pătruns si predicțiile politice, interesul pentru viata familiilor regale fiind la fel de mare printre vechii 
cititori ai almanahurilor cum este azi pentru cititorii articolelor de scandal din ziare. Familia Laet, care a 
produs generaţii de astrologi flamanzi, ale căror almanahuri erau publicate la Anvers, se pare că era 
specializată în asa ceva. La un moment dat ei preziceau (pentru 1517) că Henric al VIII-lea al Angliei va fi 
înclinat “să-şi petreacă mult timp printre femei atractive”, şi mai târziu promitea că el urma să aibă dificultăți 
matrimoniale. 


Almanahurile se vindeau ca pâinea caldă la orice nivel social. Deşi nobilii şi burghezii îşi puteau permite cu 
uşurinţă să aibă astrologi personali dacă doreau (şi multi dintre ei au dorit asta), şi ei cumpărau almanahuri, 
aşa cum oamenii de azi cumpără ghiduri practice pentru sănătate ca să le citească în anticamerele 
medicilor. Există un almanah din 1624 care are pe coperta interioară autograful lui Carol I. Lordul Burghley, 
trezorierul Elisabetei, avea mai multe în biblioteca sa, unele adnotate chiar de el. Essex, secretarul general 
al Parlamentului, contele de Clarendon, episcopul Wren din Norwich, au fost alti abonaţi ai almanahurilor — 
ultimii doi scriind cu grijă notițe pe marginea paginilor pe durata cât au fost întemnițați în Turnul Londrei. 
Multe donaţii către universităţi includeau almanahuri, iar navigatorii erau adepţii lor devotați: locotenentul 
John Weale, servind sub ordinele amiralului Blake, îşi lua în călătoriile sale ‘o cálimará cu cerneală, un 
almanah de buzunar si un almanah de perete'. Chiar şi în 1709, quakerii din Derbyshire cumpărau (pentru 
un penny) un almanah pentru biblioteca lor de împrumut. 


Popularitatea almanahurilor era enormă, partial deoarece erau utile (pe post de jurnale, de pildă), partial ca 
amuzament popular. Unele dintre ele ofereau suplimente educative din religie, medicină, magie, chiar 
despre viata sexuală: când planetele erau în anumite poziții, era periculos sà se facă amor — în mod special 
erau astfel ‘zilele câinelui’ din lulie şi August. Un scriitor satiric sugera că aceasta era o perioadă a anului 
când adulterul era ceva frecvent, căci multi soți ascultau de sfaturile astrologilor şi se abtineau de la sex, iar 
soțiile lor se îndreptau în alte direcţii pentru a-şi găsi plăcerea, pe motivul că ‘daca soțul nu vrea, altul 
trebuie’. Dar existau şi sfaturi pozitive: Walter Gray, în notele sale pentru mai 1851, scria simplu ‘Venus să 
fie imbratisata', în timp ce un contemporan al lui sugera cititorilor săi s-o imbrátiseze pe Venus ‘sincer în 
mai, şi cu prudenţă în noiembrie. Studiile de populaţie aduc unele dovezi cum că oamenii îi urmau sfatul. 


Dorothy Partridge, o moaşă care, ca şi Sarah Jinner, a fost una din foarte puţinele femei astrolog, a fost şi 
mai directă în secolul următor: în ianuarie, ea găsea că în această perioadă e foarte bună pentru fizic 
hârjoana cu partenerul de pat’; dar şi Decembrie, şi Februarie erau luni ale plăcerii, şi perioade bune în 
special pentru a fi ‘sot pentru soția ta’ erau atunci cand Luna era în Sägetätor. 


Primul englez care a inundat piaţa cu almanahurile lui a fost William Lilly (1602-1681), fiul unui funcţionar 
naval dintr-un sat mărunt din Leicestershire, care a plecat la Londra ca servitor al unui magistrat analfabet 
şi, căsătorindu-se cu văduva bogată a acestuia, a învăţat astrologie de la un îndrumător de mâna a doua. 
Prin 1635, el preda si practica astrologia. Abia in 1644, sub pseudonimul 'Merlinus Anglicus Junior’, el îşi 
publica primul almanah, şi apariția acestuia a continuat până în 1682, anul următor decesului său. Caietele 
lui Lilly sunt, ca şi ale lui Forman, un tablou al epocii sale, dezvăluind serviciile prestate de el pentru bărbați 
şi femei din toate clasele (a fost consultat de Carol |, ca şi de slujitorii acestuia, de generali, căpitani de 
corăbii, negustori bogati, ca şi de oameni neinsemnati). 


Deşi Lilly a fost, probabil, cel mai renumit astrolog al secolului al 17-lea, au fost şi alții aproape la fel de 
cunoscuți. (Dar nici unul nu a cunoscut o publicitate la fel de largă pentru predicțiile sale: Lilly a fost chiar 
arestat sub acuzaţia de a fi declanşat marele incendiu din Londra, pe motiv că predicția sa în legătură cu 
acesta a fost atât de exactă încât trebuie că o fi fost el însuşi incendiatorul!). John Booker (1603-1667) a 
fost ucenic la un negustor de haine înainte să devină astrolog. El şi-a publicat propriile almanahuri între 
1631 şi 1667, şi a înregistrat în caietele sale câte o mie de clienţi pe an înainte de 1648 şi în 1665. Lilly, 
binecunoscut mai ales după publicarea manualului Christian Astrology (1647), avea aproape 2000 de 
cereri pe an la apogeul activității sale. Si ei au avut vreo 200 de alti colegi astrologi sub guvernarea 
reginelor Elisabeta şi Ana. 


Unii dintre ei au fost, ca să o spunem cu îngàduintà, mai putin respectabili decât Lilly sau Booker, sau chiar 
decât zvăpăiatul Forman. De pildă, a existat un căpitan Bubb, 'un bărbat arătos şi curat, bun vorbitor, totuşi 


un om lacom, care a fost pedepsit pentru fraudá'. Jeffery Neve, initial magistrat in Great Yarmouth iar in 
1626 ajutor de serif al apelor la Dover, care a stráns dubios o micá avere din conturile arcasilor si apoi a 
fugit la Frankfurt; William Poole, care 'mänca astrologie pe päine’, se láuda cá avea 17 meserii, printre ele si 
cele de vopsitor si cárámidar, si a fost faimos pentru gestul sáu satiric la adresa lui Sir Thomas Jay, JP, care 
îl acuzase pe nedrept de furt: aflând de moartea şi funeraliile acestuia, Poole s-a dus la cimitir şi i-a spurcat 
mormântul, lăsând şi o notità trivială. 


Dar au existat şi multi astrologi mult mai respectabili, desigur, unii chiar din rândurile clerului. John Aubrey 
ne spune că genunchii lui Richard Napier (1590-1674), rector la Great Linford în Buckinghamshire, ‘tanjeau 
dupä rugáciuni', cáci se aseza in genunchi inainte de construirea oricárui horoscop. El isi alimenta si fratii 
de breaslä cu 'saci intregi de cárti', convertindu-i pe multi dintre ei la folosirea astrologiei — inclusiv pe 
vecinul sáu, reverendul William Bredon, vicar de Thornton (atât de ahtiat după fumat, spune Lilly, încât 
dacă rămânea fără tutun, tăia funiile de la soneriile din casă şi le fuma). Apoi au mai fost Anthony Asham, 
Richard Harvey, Thomas Buckminster, John Maplet, Stephen Batman si George Hartgill — toti clerici si 
astrologi din secolul al 16-lea — iar in secolul al 17-lea, Joshua Childrey, Nathaniel Sparke, John Butler, 
Edmund Chilmead, Charles Atkinson si Richard Carpenter - autor al cártii Astrology proved harmless, 
useful and pious (Astrologia doveditä nepericuloasá, utilá si pioasá), din 1657. 


Sfatul astrologilor, în almanahuri sau în afara lor, rămânea la fel de larg ca si al predecesorilor lor. În timpul 
Războiului Civil, desigur că neliniştea părinţilor pentru copiii lor aflaţi pe front, a fraţilor pentru frati, a soțiilor 
pentru soți, i-a facut să fie supra solicitati — dar au crescut şi veniturile lor, dacă erau profesionişti. Se spune 
că, în 1662, Lilly câştiga 500 de lire sterline pe an (circa 20.000 de lire sterline în moneda curentă). Dar este 
dificil de estimat venitul mediu al unui astrolog profesionist: în 1647, Lilly primea 20 de monede de aur 
pentru sfatul dat lui Carol |, dar el şi Booker ofereau consultații şi pentru numai 2 şilingi şi jumătate. Richard 
Delahay lăsa la moartea sa între 2000 şi 3000 de lire sterline, dar John Vaux, preotul bisericii St Helen din 
Auckland (care obişnuia să vândă almanahuri din altar) cerea doar un şiling pentru găsirea unei iepe furate, 
sau 4 şilingi pentru o pereche de cai — şi încă 8 penny (2/3 de şiling) pentru băutură. 


Încă nu s-a studiat suficient rolul jucat de astrologi în timpul Războiului Civil din Anglia. Nu numai că 
astrologii rivali publicau almanahuri rivale şi vizitau pe rând trupele aflate în opoziţie, ale regalistilor si ale 
parlamentarilor, dar şi ziarele publicau predicții contradictorii de succes şi eşec. Lilly a dat o mare lovitură 
când a prezis, devreme, la începutul războiului, în 1645, victoria de la Naseby a parlamentarilor; acest 
succes l-a făcut celebru. Dar el a fost atacat pe rând, atât de parlamentari cât şi de regalisti, fiindcă desi ii 
oferise sprijinul său lui Cromwell (şi chiar lucrase o vreme pentru Consiliul de Stat), el i-a oferit consultaţii şi 
lui Carol I, procurându-i chiar pila cu care regele spera să evadeze din castelul Carisbrooke Castle! 
Războiul almanahurilor a fost lung şi amar, cu Lilly şi Booker de o parte, şi cu John Humphrey şi George 
Wharton de cealaltă parte. La un moment dat, Lilly şi Booker se găseau în fața oraşului Colchester alături 
de armata parlamentarilor, asigurându-i că oraşul le va fi predat în curând, şi aşa a fost, iar în acelaşi timp 
Humphrey se găsea în oraş şi îi declara guvernatorului oraşului, Sir Charles Lucas, că în curând va scăpa 
de grija asediului. 


În perioada de Interregnum dinaintea restaurării monarhiei în 1660, publicarea almanahurilor a continuat, 
dar exista o cenzură, şi unii astrologi au fost executaţi pentru ca îl sustinuserá pe rege, desi Lilly a reuşit să-l 
salveze pe Wharton, a cărui muncă o respecta. Chiar şi Lilly a fost cenzurat, în timp ce lucrările altor 
astrologi au fost oprite complet, iar alții au fost închişi. In imposibilitate de a publica, ei şi-au îndreptat 
atenţia către traduceri din clasicii astrologiei care nu fuseseră accesibili până atunci în Anglia, şi asta a 
condus la un mare număr de astfel de traduceri, pentru prima oară publicate în engleză. La aceasta se 
adaugă şi faptul că rivalii lui Lilly lucrau intens la manuale care rivalizau cu Astrologia Creştină a sa, iar 
Nicholas Culpepper, William Ramesey, John Gadbury, Richard Saunders, John Partridge, William Salmon 
şi John Case publicau ghiduri de popularizare a subiectului. 


Interesul serios pentru astrologie al oamenilor inteligenţi a dispărut mai lent in Anglia fata de alte tari. Este 
adevărat că încă din anii 1560, unii începuseră să critice teoria astrologică, spunând că nu era validă din 


punct de vedere stiintific, cel putin in ce priveste predictia. Dar astrologii aveau ráspunsul lor: ei, sau 
majoritatea lor, nu afirmau niciodată că în viitor urma să se întâmple un anumit lucru — ci mai degrabă ei 
spuneau că un anumit eveniment, o anumită schimbare în sănătate sau o anumită cotitură a şansei părea 
probabilă. De fapt, almanahurile lor erau atât de pline de “poate”, “este posibil” şi “este probabil” încât erau 
criticati, şi sunt criticati şi azi, că erau prea prudenti în afirmaţii. Totodată, ei spuneau că stelele nu 
impuneau nimic omului; ceea ce făceau ele era sà dea tendinţe si înclinații către un lucru sau altul. 


O secţiune din almanahuri, citită mereu cu interes, era cea referitoare la vreme: orice almanah conţinea o 
secțiune de predicții asupra vremii, iar cititorii se pare cà le găseau utile. In unele cazuri, predicțiile erau 
extrem de precise. Un exemplu celebru este cel al Almanahului Vremii pentru 1838, al lui Patrick Murphy. 
Pentru 20 ianuarie, Murphy scria: “Senin. Probabil cea mai scăzută temperatură a iernii.” Acea zi s-a 
dovedit a fi nu numai cea mai friguroasă din an, ci din întreg secolul, temperatura coborând la greenwich 
sub -28*C. 


Astrologii îşi bazau cel mai mult predicțiile pe mişcările Lunii, despre care se credea că avea controlul 
asupra atmosferei Pământului. În Franța, Jean Baptiste Lamarck şi-a publicat între 1800-1811 Anuarul 
Meteorologic, bazat pe date lunare, iar în Germania, Rudolf Falb (1838-1903) a făcut populară expresia 
“zile critice” pentru datele când Pământul, Luna şi Soarele erau în anumite poziții relative, care erau 
asociate cu anumite tipuri de vreme. În Rusia, Demcinski făcea o muncă similară, publicând predicții nu 
numai pentru tara sa, ci şi pentru Statele Unite şi Japonia. Şi ca să aruncăm si o scurtă privire spre viitor, 
descendenții din secolul al XX-lea ai lui Partridge, Gadbury si Lilly au publicat predicțiile acestora in Daily 
Mail, în Anglia, iar predicțiile lui Demcinski au fost tipărite în acelaşi ziar, şi au fost considerate neobişnuit de 
exacte. 


Astro-meteorologia a continuat să înflorească, şi în timp ce meteorologii profesionişti păstrau cu hotărâre o 
atitudine sceptică, multi dintre ei erau de acord cá se făcuseră studii insuficiente asupra relaţiilor dintre 
pozițiile planetare şi vremea terestră. Ar fi putut să facă asta, confruntati fiind cu dovada succesului oferită 
de cariera lui John Nelson, un astrolog american care între 1946 şi 1971 a investigat perturbațiile radio 
pentru rețeaua RCA, şi din 1500 de prognoze făcute în 1967 (adesea cu luni înainte) a avut o rată de 
succes de 93.2% - procentaj păstrat timp de 9 ani! În momentul publicării acestei cărţi, meteorologii abia 
încep — în fine — să ia serios în consideraţie posibilitatea ca ritmurile climatice să fie asociate cu mişcările 
planetelor Mercur, Venus şi Jupiter. Există, se spune, dovezi clare ale legăturii dintre perioadele cu vânt 
solar şi activitatea petelor solare, şi între activitatea petelor solare, bombardamentul cu raze cosmice suferit 
de Pământ şi schimbările climatice care rezultă din el. 


Dar ca să revenim în secolul al 17-lea, abia după 1650 a început opinia generală din Anglia să se întoarcă 
împotriva astrologiei. In timpul vieții lui Lilly, acesta şi Wharton fuseseră ridiculizati de către Samuel Butler 
în “Hudibras”, în personajele Sidrophel şi Whackham: 


"Socotesc unii destine ascunse 
Pentru maimuțe, pisici şi căţei, 
Cocoşi de lupte şi cai de curse, 
lubire, negot, procese şi boli; 
Unii cântăresc viețile tatilor, 
Mamelor, soţilor şi soțiilor. 

Din opoziții, trigon si cuadrat 

Ei spun cine-i sterp şi cine-i fertil, 
Ca şi cum primul aspect planetar 
Pe noul-náscut l-a ursit 

In suflet si trup, si i-a dat 

Binele tot sau tot rául din el..." 


Au existat si atacuri literare mai slabe, cum ar fi anecdota care povestea despre un táran care s-a dus la 
Lilly ca să-l întrebe despre o pungă cu máruntis ce-i fusese furată, si a găsit pragul uşii de la intrare plin de 
excremente umane: 


“Marele Astrolog veni să-i deschidă, si văzând mizeria de pe prag, începu să-i injure şi să-i blesteme pe 

nenorocitii care îi făcuseră asta, jurându-se că, dacă ar sti cine i-a jucat o asemenea festă, i-ar plăti-o în asa 

fel ca sá le fie învățătură de minte la toti ticăloşii de aceeaşi speţă, toată viata lor. 

- Pai, — zise țăranul — dacă omul ăsta nu e-n stare să spună cine i-a spurcat pragul, de unde să stie el 
cine mi-a furat mie punga? Si zicând aşa, plecă...” 


Congreve a parodiat astrologia în personajul Foresign din “Love for Love” (1695) — spre deosebire de 
Dryden, care o aproba profund — iar în final a intrat în scenă Swift, cu demolarea astrologului John 
Partridge în scrierea "Predictiile lui Isaac Bickerstaff pentru 1708". 


Ín acest fals almanah, Swift realiza o satirá directá la adresa astrologiei, declaránd cá scopul sáu real era 
acela de a proteja publicul de falsele pretenţii ale astrologilor incompetenti, prezicánd printre altele că 
Partridge însuşi avea să moară la ora 23 pe 29 martie 1708, urmat la scurt timp de regele Ludovic al XIV-lea 
şi de papă. La scurt timp după 29 martie, Swift a publicat o descriere detaliată a morții triste a lui Partridge, 
şi acesta a avut serios de furcă apoi ca să dovedească faptul că era încă în viaţă. 


Probabil contează mai puţin că nici Butler, nici Swift (şi nici alti scriitori care au publicat scrieri contra 
astrologiei) nu au fost deloc porniţi să combată astrologia prin argumente. Tot ce au făcut ei a fost s-o 
ridiculizeze, şi este limpede că au avut o ţintă suficient de largă (ca s-o lovească). Uneori ei au făcut asta 
din motive politice — este cel mai probabil în cazul lui Swift, căci Partridge era un Whig şi un republican 
fervent. 


Ca si pänä acum, noile dispute despre bazele astrologiei lipseau. In mod cert, ele n-au fost sustinute de 
astronomi. S-a sugerat cá Newton ar fi fost personal responsabil pentru căderea în desuetudine a 
astrologiei în Anglia. Dar nimic nu este mai departe de adevăr. Munca sa se poate să fi avut contribuţia ei la 
schimbarea generală a atitudinii fata de astrologie, dar el a păstrat până la moarte o credinţă fermă în 
astrologie, şi a fost foarte concis fata de Edmund Halley atunci când ultimul l-a criticat că era de acord cu un 
asemenea non-sens: “Domnule”, i-a spus Newton, "eu am studiat chestiunea, dumneata nu." 


Oricum, vremurile erau împotriva lui. În universități se exprimau deschis îndoielile, şi pentru prima oară era 
pusă la îndoială utilitatea astrologiei în medicină. Colegiul Regal al Medicilor s-a întors împotriva lui, în 
pofida faptului că preşedintele lui între 1601 şi 1604 a fost autorul unui almanah, iar astrologia era folosită în 
Farmacopeea Colegiului. Cei atacați au fost (iarăşi) astrologii extremişti. Nimeni nu l-a condamnat pe 
Richard Mead, vicepreşedinte al Societăţii Regale, pentru că publicase în 1717 un tratat despre influența 
Soarelui şi Lunii asupra corpului uman, care susținea că atacurile de epilepsie, vertigo, isterie şi astmă 
puteau fi corelate cu fazele Lunii; iar în 1680 se afirma că medicii astrologi erau cei mai populari şi mai 
căutaţi dintre toti medicii. John Locke, care este considerat inspiratorul Epocii Iluminismului, si a carui 
filosofie a avut cea mai profundă influenţă asupra gândirii Europei, accepta că valoarea curativă a ierburilor 
era amplificată dacă ele erau culese şi folosite în anumite momente ale anului. 


Totuşi, la sfârşit de secol interesul ştiinţific pentru astrologie atingea cele mai scăzute cote ale sale din 
multe sute de ani, probabil atingând iarăşi nivelul din secolele 3-4 î.Chr. Deşi încă nu apăruseră atacuri 
concertate asupra teoriei astrologice din partea astronomilor sau a universităților, se întâmpla că aceştia nu 
mai erau automat interesaţi de efectele corpurilor cereşti asupra pământului; se presupunea că, în afara 
efectelor evidente ale Soarelui şi Lunii, nu existau alte efecte. Aspectele intelectuale ale subiectului, 
implicaţiile filosofice şi teologice, pur şi simplu nu mai erau discutate decât de o minoritate în scădere. 


Pe la 1720 dispăruseră ultimii astrologi remarcabili ai secolului al 17-lea - Francis Moore murise în 1714, iar 
John Partridge în anul următor — şi cu ei se retrăgea din lume o generaţie care, cu toate greşelile ei, luase 
astrologia în serios şi o practicase tinzând chiar spre un nivel academic. Astrologia Creştină a lui Lilly, de 
pildă, este o lucrare imensă (circa 350.000 de cuvinte în 3 volume) care include multă astrologie tradițională 
culeasă dintr-o listă lungă de scrieri mai vechi, unele încă netraduse la vremea respectivă. Indiferent de ce 
s-ar putea spune vizavi de unele dintre cele mai exagerate afirmaţii ale lui Lilly despre ce poate sau nu 


poate sá facá astrologia, ea este o lucrare inteligent scrisá. Nici unul dintre astrologii din secolul al 18-lea nu 
va fi capabil de asa ceva; acestia au fost mult mai putin interesati de adevárul intelectual sau empiric al 
afirmatiilor fácute, si cel mai adesea nu au fost destul de inteligenti pentru asta. Pur si simplu, au fost niste 
profitori ieftini. 


Au existat câteva încercări de a se aduce astrologia în acord cu noua eră ştiinţifică: lucrarea postumă a lui 
J. B. Morin, "Astrologia Gallica” (1661) susţinea că orice studiu serios al astrologiei trebuie sá se bazeze pe 
o examinare sistematicá a evenimentelor meteorologice, politice si religioase in relatia lor cu miscárile 
planetelor, şi că orice altă metodă de examinare a subiectului făcea mai mult rău decât bine. Joshua 
Childrey, arhidiacon din Salisbury, susținea o reformă a astrologiei urmând direcţiile sugerate de Francis 
Bacon, iar Jeremy Shakerley, un astrolog influenţat serios de Lilly, scria că “astrologia contine prea multe 
incertitudini ca să ne poată informa despre ceva', şi avea ambiția să caute ‘din principiile filosofice, o 
fundaţie pentru o astrologie mai rafinată’. Până si John Gadbury susținea ca ‘un singur experiment real este 
mai valoros si mai util decât o sută de predicții pompoase’. 


Dar secolul al 18-lea se angajase pe drumul empirismului său ştiinţific, hotărât să ignore eforturile 
astrologilor care cereau ca subiectul lor de studiu să fie inclus printre cele care urmau să fie examinate în 
această manieră. Această atitudine continuă şi astăzi: un om de ştiinţă, la o conferinţă din 1970, nemulţumit 
de dovezile statistice oferite pentru argumentarea faptului că anumite aspecte ale astrologiei meritau să fie 
cercetate, a fost întrebat ce fel de dovezi ar accepta, şi a răspuns cu o splendidă siguranţă: 'nu pot să 
concep nici o dovadă care m-ar putea convinge de ceva în acest domeniu’. 


În secolul al 18-lea au fost puţini astrologi serioşi, iar în secolul al 19-lea şi mai puţini, dar în schimb 
şarlatanii câştigau bine. Dovada stă în continua vânzare a alamanahurilor. Almanahurile anuale ale lui 
Partridge au continuat să se vândă timp de peste un secol după moartea lui, iar almanahul lui Old Moore 
este publicat şi astăzi. In 1764, Old Moore vindea peste 80.000 de exemplare pe an, desi profetiile sale 
erau fie mai generale, fie mai întortochiate decât cele din primele ediții. 


O noutate a secolului al 18-lea a fost apariția de almanahuri făcute anume pentru cititoare: Jurnalul 
Doamnelor, de pildă, care a apărut în 1704, avea articole despre femei faimoase, rețete şi ghicitori, ca şi 
notițe astrologice. Editorul sáu, un profesor din Coventry numit John Tipper, avea ambiția “de a le introduce 
pe reprezentantele sexului frumos în studiul matematicii”. Pe la 1750, se vindeau 30.000 de exemplare pe 
an, şi era un almanah foarte citit şi de către domni. 


Astrologii — aceia care erau — au fost partizani la fel de aprigi în politică, pe cât fuseseră si înaintaşii lor 
astrologi din vremea Războiului Civil. George Parker era un Tory pătimaş, ale cărui opinii erau atât de 
incendiare încât i s-a refuzat tipărirea lor de către Stationers' Company. Pe de altă parte, Partridge fusese 
un Whig aprig, şi salutase urcarea pe tron a lui george de Hanovra ca pe o zi a eliberării de 'papistaşi, 
sclavie şi trădători englezi”. 


Spre mijlocul secolului a existat o cotitură către religie, ca şi cum astrologii ar fi încercat să-şi consolideze 
poziția plasându-l pe Creator în tabăra lor. Ei scoteau în evidenţă faptul că numai Dumnezeu ar fi putut 
pune în mişcare planetele, după o schemă atât de complexă, şi chiar compoziţia materiei din care erau 
alcătuite stelele şi planetele dovedea existenţa lui Dumnezeu. Aşa cum spunea Job Gadbury, vărul lui John 
Gadbury, nimic nu putea susţine, în teoriile recent avansate, ideea că atomii s-ar fi mişcat la întâmplare ca 
să alcătuiască universul, căci ‘desi aerul pe care-l respirám este plin de ei, abia dacă ne fac să clipim'. 


Munca zilnică a celor care ofereau consultanţă astrologică era la fel de intensă ca întotdeauna: se dădeau 
sfaturi legate de sănătate, dragoste, obiecte pierdute, şi aşa mai departe. Se pare că exista suficient interes 
popular pentru ca un număr de astrologi să-şi poată facă din asta o carieră rezonabilă, deşi faptul cá multi îi 
respingeau pe acei clienţi care veneau să-i consulte doar pentru amuzament, şi îşi sfătuiau colegii să-şi 
ceară onorariul înainte de realizarea horoscopului, pare să indice că acum exista un anumit grad de 
îndoială la toate nivelurile societăţii şi indiferent de educaţie. 


Cel mai important astrolog britanic al secolului pare sá fi fost Henry Season (1693-1775), medic si chirurg 
din Wiltshire, care, ca majoritatea astrologilor dinaintea sa, era autodidact, cáci nu urmase la nici o scoalä 
mai mult de 6 säptämäni. El a invätat singur medicina si astrologia, ca si Lilly sau Forman, si dupä o 
ucenicie în care se pare cà a inventat propriile sale cure terapeutice, a reuşit să obțină o autorizație de 
practicare a medicinei şi chirurgiei. 


Almanahurile publicate de el îl arată a fi un tip de astrolog foarte traditional, dând genul obişnuit de sfaturi; 
dar el le folosea şi în dispute politice, şi ca mijloc de promovare generală a vederilor sale personale asupra 
tuturor lucrurilor existente — de la faptul că piesele de teatru erau ceva dizgratios, până la opinia că era bine 
că omul nu va putea niciodată să viziteze Luna, căci fără îndoială că i-ar corupe pe locuitorii ei. 


Pe la 1790, astrologii erau destul de numeroşi ca să aibă propriul lor magazin tipărit, dedicat în întregime 
“unei ştiinţe care a fost studiată de patriarhii vremurilor antice, dar care, cu contribuţia ignorantilor si a 
impostorilor, a fost expusă la multe calomnii şi erori”. Totuşi, magazinul a fost rău administrat (din cauză că 
el conţinea prea multe palavre non-astrologice pe teme oculte) şi şi-a încetat apariția după al 7-lea număr. 


Reclamele în ziare, răspândite prin presa de provincie, arată ca astrologii încă înfloreau, fiind gata nu numai 
să dea, pe baza datei, orei şi locului naşterii, o 'descriere adevărată a aspectului fizic, culorii părului, 
semnelor particulare, temperamentului etc.', ci şi (cităm după John Worsdale din Lincolnshire) să ajute 
“acele persoane afectate de diverse tipuri de dezechilibre si boli’. Dacă se primesc detaliile necesare, 
“natura şi originea bolii poate fi cert stabilită, şi se poate prescrie un remediu pentru orice afecţiune 
vindecabilă, conform regulilor antice ale filosofiei elementare’. 


În America era cam aceeaşi situație. La sfârşit de secol, o oarecare atenţie era acordată subiectului în 
universităţi. Lui Charles Morton, care fusese educat la Oxford în timpul Războiului Civil Englez, şi părăsise 
țara în 1686 ca să devină preot prezbiterian la Charlestown, Massachusetts, i-a fost acceptată la Harvard 
lucrarea "Compendium physicae", unde ea a constituit baza studiului ştiinţei moderne. Deşi nega cu tărie 
aspectele divinatorii ale astrologii, Morton a examinat legătura dintre planete şi meteorologie, şi influența 
mişcărilor planetare asupra corpului şi minţii omului. 


În această chestiune (a tras el concluzia), consider că se poate dobândi o cunoaştere utilă în legătură cu 
relația dintre vreme şi temperatura corpurilor noastre, pe de o parte, şi starea de sănătate sau boală, pe de 
altă parte, prin observaţii juste făcute de minţi prudente şi filosofice; dar în ce priveşte restul pretențiilor din 
cărți, acestea ar putea să alcătuiască un frumos foc de tabără, ca din vremurile de demult... 


Şi alte personaje de la Harvard arătau un anumit interes pentru astrologie: de pildă, Samuel Willard, 
vicepreşedinte între 1701-1707, şi John Leverett, succesorul său. Willard spunea la un moment dat că 
‘astrologii au făcut predicții, care uneori au fost corecte’ (o aprobare prudentá, dacă a fost o aprobare). 
Isaac Greenwood, primul purtător de la Harvard al titlului de “Hollis Professor” de matematici şi filosofie 
naturală, în 1728 a înlocuit Compendiul lui Morton cu propriul său “Discurs filosofic” despre mutabilitatea şi 
permanenta schimbare din lumea naturală, în care, deşi dezaprobă astrologia speculativă, totuşi acceptă 
că astrele au o legătură cu mareele produse în ocean, vânturile din atmosferă, schimbările produse în 
corpuri insufletite sau neînsufletite şi chiar în economia umană. Astrologia pare să aibă un fundament 
filosofic, şi nu ştim câte minuni şi mistere din natură ar putea fi efecte directe ale acestei mari alternative. 


În cursul secolului al 18-lea, Colegiul Harvard a adoptat o atitudine prudentă pozitivă, în 1762 acceptând o 
teză de masterat care susținea că ‘corpurile cereşti produc anumite schimbări în corpurile animale’, si 
afirmând public cá se apropia rapid vremea când Virginia "ii va depăşi pe greci în filosofie, pe egipteni în 
geometrie, pe fenicieni în aritmetică si pe caldeeni în astrologie. 


Nici Universitatea Yale nu era mai prejos decât Harvard-ul în ce priveşte tolerarea studiilor astrologice. 
Samuel Johnson, care a absolvit la Yale în 1714 si a devenit preot congregationalist, a inclus în 1716, în 
lucrarea sa ‘Enciclopedia Revizuita’, un eseu despre ‘Cerurile înstelate, puterea şi influenţele lor ilustrate în 


astrologie’, şi cu toate cà în 1718 o teză de la Yale susținea ca ‘toate predicțiile astrologilor despre 
evenimentele viitoare sunt greşite şi inutile’, acesta era un atac îndreptat mai mult împotriva astrologiei 
speculative decât asupra celei 'naturale'. 


În ce priveşte opiniile formate printre neuniversitari, acestea pot fi deduse, probabil, dintr-un articol apărut în 
Cyclopaedia lui Chambers, atât de populară, care tot aşa, ataca astrologia speculativă ca fiind ‘superstitie’, 
dar nu critica astrologia naturală, totuşi atrăgând atenţia că aceasta trebuia 'să fie dedusă, în final, din 
fenomene şi observatii’. 


Cei care nu aveau Cyclopaedia lui Chambers în biblioteca lor, cu siguranță că aveau, majoritatea, măcar un 
almanah; acestea erau la fel de obişnuite, şi cam în acelaşi stil, ca şi almanahurile engleze din aceeaşi 
perioadă. Dar exista un accent suplimentar pus pe agricultură şi meteorologie. Culpepper era foarte 
popular, şi până pe la mijlocul secolului al 18-lea cel mai răspândit îndrumar medical din America a fost 
"London Dispensatory" al lui Culpepper. Cu timpul, acesta a fost atacat - în special de Cotton Mather, preot 
şi autor congregationalist, care cu toate că povestea splendid despre făpturi precum îngerii şi sirenele, 
totuşi avea un fel de antipatie naturală fata de astrologie (mai ales din motive religioase) şi, despre 
presupunerea că eficiența anumitor ierburi ar fi sporită dacă ele sunt culese în anumite momente, el 
susținea că aceasta ar fi ‘o prostie înrudită cu idolatria şi superstitia romano-catolicilor, care consideră că 
sfinţii au influenţe asupra anumitor boli'. 


Se pare că fermierii americani din secolele 17 şi 18 acordau o atenţie specială sfaturilor astrologice şi 
veterinare: un almanah sustine că ‘pentru a avea succes în lăsarea de sânge, luarea de medicamente, 
tăierea vitelor, oilor şi porcilor, trebuie să ştii unde sau în ce parte a corpului este semnul”, iar în “The 
Husbandman's Magazine” din 1718, John Smith afirma că procedura de castrare a cailor ar trebui făcută 
“când Luna este în scădere, semnele fiind în Fecioară sau în Berbec' şi că 'sărbătoarea creştină a 
Intâmpinării Domnului — Candlemas, la începutul lui februarie - (dacă este cu Luna în creştere) este cea mai 
bună perioadă pentru încrucisarea porcinelor’. 


Dacă ar fi să ne luăm după revistele vremii, fermierul american înţelept din acele secole trebuie să fi trăit 
complet în acord cu zodiacul şi planetele; în 1712, “The Husbandman's Guide” îşi sfătuia cititorii să 
‘castreze berbecii şi alte animale din septel când Luna era în Berbec, Săgetător sau Capricorn’. Dacă oile 
sunt tunse când Luna creşte în Taur, Fecioară sau Balantá, lâna lor va creşte mai repede si mai groasă, 
acelaşi efect fiind remarcat pentru tunsul părului la oameni. lar dacă Luna este în aspect amical cu Venus, 
‘este si mai bine'. Cincisprezece ani mai târziu, “The Citizen's and Countryman's Experienced Farrier” îi 
sfătuia pe fermierii care doreau să aibă mânji de sex masculin de la caii lor, 'să ducă iapa la armăsar înainte 
de Luna Plină, şi atunci când semnul este feminin. Pentru mânji de sex feminin, acest lucru trebuie făcut 
după Luna Plină, si în semne masculine’. 


Existau şi sfaturi horticole (să se planteze copaci şi sà se sape în jurul lor iarna, ‘în special la Lună Nouă, 
pomii fructiferi să fie plantați şi altoiti când Luna era în creştere, replantarea pomilor mutati din loc să se facă 
pe Lună în scădere — căci scăderea Lunii ajută plantele să-şi întindă rădăcinile în adânc, în timp ce Luna în 
creştere ajută planta să crească în sus), şi unele personale ('este bine să faci baie când Luna este în Taur, 
Fecioară si Capricorn; cel mai bine este să faci baie la 2-3 zile după Luna Pliná, sau în timpul ei’). 


Desigur, exista şi opoziție, din partea acelora care găseau ridicol faptul că "in multe zone ale ţării... un om 
nu-şi castra berbecul sau porcul, nici nu accepta să i se lase sânge din brat fără să cerceteze mai întâi 
almanahul, ca să găsească acea poliloghie care îi confirma că influențele astrale sau lunare din ziua 
respectivă erau propice pentru acea parte a corpului'. Dar existau si studii serioase. In 1764, un Dr.James 
Greenhill corela crizele unui sclav epileptic cu fazele Lunii, iar un numár de alti doctori studiaserá astrologia 
Si o foloseau in tratarea pacientilor lor. Samuel Deane, un respectat agricultor, si-a publicat teoria sa despre 
efectele planetelor asupra cultivării pomilor fructiferi, în "The New England Farmer”, sau în "The Georgic 
Dictionary" (1797): 


‘Unora li se poate părea o excentricitate sá culegi merele în ziua Lunii pline. Dar, aşa cum ştim că atât 
animalele cât şi plantele sunt influențate de Lună în anumite cazuri, de ce să nu presupunem că o mai mare 
cantitate de spirit este trimisă în fruct atunci când atracţia corpurilor cereşti este maximă? Aşa fiind, eu îmi 
culeg merele în momentul lor de perfecţiune maximă, când au în ele cel mai mult din ceea ce le permite să 
se păstreze în timp...' 


În acea vreme, în America au fost câţiva astrologi care ofereau consiliere: Joseph Stafford în Rhode Island, 
Nathaniel Low la Boston, John Jarman, Nathaniel Ames şi Daniel Leeds în Philadelphia, John Tobler în 
Carolina de Nord. Low şi Ames au fost rivali în prima jumătate a secolului al 18-lea, Ames pretinzând că el 
prezisese moartea regelui George al II-lea şi victoriile armatelor lui George al III-lea în războaiele cu Franţa 
şi India, în timp ce Low avertizase, în pragul revoluțiilor din America şi Franţa, că anumite aspecte planetare 
i-ar putea stimula pe politicieni să caute noi cái şi metode de rezolvare a problemelor guvernării”. Ulterior, 
eruditul Benjamin Franklin i-a făcut-o lui Leeds, imitând farsa jucată de Swift lui Isaac Bickerstaff: el i-a 
prezis moartea, a oferit ‘dovada’ ei, şi astfel l-a împins pe bietul om spre faliment în pofida încercărilor 
acestuia de a demonstra că era inca în viata şi sănătos. 


Nu există prea multe informaţii despre metodele acestor astrologi americani, dar un jurnal contemporan cu 
ei dezvăluie cel puţin că, în Rhode Island, navigatorii îi consultau pe astrologi în legătură cu momentul când 
era bine să pornească pe mare (desi doi dintre ei, sfátuiti să plece într-o vineri, pe 24 decembrie, au făcut 
asta în plin viscol şi s-au scufundat imediat); se pare cà şi comercianții apelau în scopuri similare la 
serviciile astrologilor, şi chiar Franklin a făcut asta la un moment dat. 


În general, deşi existau unele tendinţe diferite, astrologia din America (la fel ca alte domenii) imita mult 
astrologia britanică; ca şi în tara mamă, şi aici astrologii se bazau pe popularitatea almanahurilor lor ca să-şi 
menţină cursul afacerilor. 


Din primele zile ale almanahului tipărit, se întâmpla că un astrolog avea cu atât mai mult succes, cu cât 
avea o pană mai activă. Succesul de public al lui Lilly se datorase în mare măsură stilului său abil şi plin de 
insufletire. La sfârşitul secolului 18, când scepticismul natural făcea ca majoritatea predictiilor simple să 
devină inacceptabile, era tot mai important pentru astrologi să ofere cititorilor lor un divertisment, iar tradiția 
publicistului astrolog a devenit tot mai puternică, pentru a ajunge la apogeu cu un secol şi jumătate mai 
târziu, în astrologul care semna în ziar. 


În prima parte a secolului al 19-lea, cel mai popular almanah din Marea Britanie a fost “Vox Stellarum”, care 
pe la 1839 se vindea in mai bine de o jumătate de milion de exemplare — destul de surprinzător, probabil, 
dacă ne gândim că editorul tinea mult partea americanilor în Războiul pentru Independenţă, crezând că 
rezultatul acestuia ‘a pavat drumul spre libertate’, si saluta pozitiv Revoluţia Franceză, cu 'gloriosul si 
fericitul lor spirit de libertate'. Oricum, tot el a ţinut partea Angliei în războiul cu Franţa. 


Vânzările enorme de almanahuri, mai ales pentru cele mai ieftine, au continuat în tot secolul al 19-lea; în 
1897 s-au tipărit peste un milion de exemplare din Old Moore's Penny Almanac, şi toate s-au vândut în 
ultimele două luni ale anului (ele conţineau predicții pentru 1898, desigur). Unii deplângeau faptul că, pe 
durata domniei reginei Victoria, practic nimeni din 'clasele de jos' nu deţinea un almanah, iar multi oameni 
îşi trăiau viata după almanahuri, refuzând să coseascá iarba dacă se prevedea ploaie, amänänd tratarea 
animalelor bolnave dacă ziua era anunţată ca nefavorabilă. 


O parte din meritul — dacă poate fi folosit acest cuvânt — pentru popularitatea în creştere a revistelor pur 
astrologice (combinând genul de predicții din almanahurile de tip vechi, cu articole de specialitate şi bârfe) 
poate fi pus pe seama a doi oameni, Robert Cross Smith şi Richard James Morrison, amândoi născuți în 
1795. Smith a fost numit, în 1824, editor la un nou periodic, "The Straggling Astrologer of the Nineteenth 
Century”, de la al 12-lea număr al acestuia, în care apare pentru prima oară pseudonimul sáu ‘Raphael’, 


care va deveni faimos in urmátorii cátiva ani. El a introdus si o rubricá säptämänalä unde se preziceau 
efectele planetare fatá de dragoste si cäsätorie, finante, afaceri, cälätorii — primele predictii publicate 
săptămânal într-un ziar. 


"The Straggling Astrologer” nu a avut o viata lungă; Smith a avut mai mult noroc cu "The Prophetic 
Messenger”, al cărui prim număr a apărut în 1826, şi care la moartea sa, în 1832, a fost preluat şi a 
continuat să apară până în 1858. După Smith au existat cel putin cinci ‘Raphael’ diferiți. 


Totuşi, cel mai important dintre cei doi a fost Morrison, lucrând sub pseudonimul “Zadkiel”. Fost ofițer de 
marină, el a devenit astrolog profesionist în 1830 şi a fondat “Zadkiel's Almanac”, ale cărui vânzări rivalizau 
cu cele ale almanahului “The Prophetic Messenger”. Pe lângă publicistică, Morrison a făcut multe pentru a 
face să fie respectată iarăşi astrologia. El se plângea, de pildă, de astrologii de duzină care lucrau pentru 
suma mizeră de 5 şilingi, când 'nici un om cu educaţie nu s-ar înjosi să lucreze pentru o remuneratie atât de 
máruntá', şi recomanda ca oricine dorea să consulte un astrolog, să caute unul care avea Diploma 
Asociaţiei Britanice de Ştiinţe Astrale (fondată în 1844, cu 107 membri, dar asociaţia a avut o viaţă scurtă). 


În almanahul sáu din 1861, Morrison publica sugestia cá pozitia lui Saturn din cursul acelui an avea sá fie 
‘foarte rea pentru toate persoanele născute în jurul datei de 26 august; printre cei afectaţi, regret să-l vad si 
pe nobilul Print Consort al acestui regat. Asemenea persoane trebuie sá acorde multă atenţie sănătăţii lor.’ 
Pe 14 decembrie 1861, Prinţul Consort a murit de febră tifoidă. 


În loc să fie felicitat pentru acuratețea predictiei sale, Zadkiel a fost atacat cu încăpățânare de un redactor 
marcant de la The Daily Telegraph, şi forțat să dea în judecată un amiral care îl acuza în acelaşi ziar. El a 
câştigat procesul, dovezi în favoarea sa fiind aduse de un lung şir de clienţi cu renume. Dar judecătorul îl 
antipatiza profund, permițând continuu să se râdă în sală în timpul procesului şi recomandând daune 
minore. Zadkiel a primit doar 20 de silingi şi a trebuit să-şi plătească singur cheltuielile de judecată. 
Vânzările următorului său almanah au profitat de pe urma publicității, dar în materie de consiliere 
astrologică, el aproape că dispare din acest moment. 


Morrison/Zadkiel nu poate fi scutit de acuzaţia că era interesat de ocultism — în special de citirea în cristal, o 
preocupare care a stat, de fapt, la baza cazului său. Dar el era şi un astrolog serios, pregătind şi publicând, 
în 1852, o populară prescurtare a Astrologiei Creştine, a lui Lilly. Şi au mai fost şi alţii — precum William 
Joseph Simmonite, ales în Consiliul Societăţii Meteorologice a Londrei (în care era membru şi Morrison), şi 
Richard Garnett (1835-1906), care lucra la British Museum, un amator care l-a impresionat pe Samuel 
Butler cu câteva predicții reuşite. 


Garnett este cel care, într-un eseu intitulat “The Soul and the Stars” (Sufletul şi Stelele), publicat în “The 
University Magazine” în 1880, a avansat o viziune astrologică în contradicție cu cea a multor astrologi 
profesionişti, care încă erau mult implicati doar în almanahuri si predicții. Garnett promova ideea ca, 
departe de a fi o ştiinţă ocultă, aşa cum credeau multi, era ‘necesar să se insiste pe caracterul strict empiric 
al astrologiei”, că “astrologia, cu singura excepție a astronomiei, este, în ce priveşte precizia datelor sale, 
cea mai exactă dintre ştiinţele exacte’, si că toate calculele astrologului ‘sunt executate prin procedee mai 
mult aritmetice decât cabalistice. Influenţa pe care el o atribuie corpurilor cereşti poate fi imaginară, dar în 
nici un sens ea nu este ocultă...” 


Garnett întrevedea ceea ce avea să se întâmple chiar în timpurile noastre, când astrologii, în cea mai mare 
parte, vor împărtăşi vederile lui. Totuşi, alţii au fost cei care aveau să paveze calea pentru retrezirea 
interesului pentru astrologie în secolul 20. Alan Leo (W. F. Allen, 1860-1917) este unul dintre ei. 


Leo este o figură importantă în astrologia occidentală, cărţile sale fiind încă de găsit în librării. Prin 
intermediul prietenului sáu ‘Sepharial’ (W. R. Old, 1864-1929) el a intrat în rândurile Societăţii Teosofice din 
Londra, fondate de Madame Blavatsky. El a devenit astrolog profesionist şi a organizat un fel de atelier în 
Hampstead, unde s-au stabilit alti astrologi ca să calculeze astrograme, iar câţiva funcţionari notau 


comentariile lui Leo asupra acestor astrograme. Acesta a fost un echivalent victorian al firmelor moderne de 
horoscoape computerizate, iar compania lui Leo, "Modern Astrology Publishing Company", a avut curánd 
ramuri in Paris si New York. 


Seful de birou al lui Leo este cel care a proiectat sistemul prin care lucreazá si azi cei mai multi astrologi 
ieftini: ráspunzi la reclamele lor din cele mai bine vändute reviste astrologice, si vei primi un numár de 
diagrame pe file capsate impreuná, una pentru semnul solar, una pentru Ascendent, si cáte una pentru 
pozitiile in care se gáseau Luna, Venus, Mercur etc. E. H. Bailey, care îl dezagrea in mod cordial, a descris 
mai târziu o dimineaţă obişnuită in Lyncroft Gardens — una care s-a repetat de multe ori de atunci încoace: 


“Posta de dimineaţă tocmai sosise si Albanus Leon (Leo) era foarte ocupat cu sortarea unui teanc mare de 

scrisori de toate formele si márimile. Majoritatea contineau cecuri, cáci Leo avea o clientelä numeroasá, iar 
venitul afacerii sale atinsese acum 4 cifre pe an, si era clar cá urma sá creascá In continuare. Posta din 
această dimineaţă era foarte voluminoasă, iar teancul de scrisori şi cecuri creştea rapid. Este adevărat că 
majoritatea cecurilor erau doar de un şiling, dar acestea, cu cecuri de 5 şi 10 şilingi, iar 3-4 de câte o liră 
sterlină, ca şi diverse alte cecuri pentru alte sume, dădeau un total foarte bun.” 


‘Raphael’ si ‘Zadkiel’ au făcut parte din acea generaţie de astrologi care s-au confruntat cu problema 
asimilării, în practica astrologicá, a 'modernelor’ planete Uranus (descoperită în 1781) si Neptun (1846); 
Pluto va fi adăugată în 1930. Descoperirea acestor planete a fost o altă armă la îndemâna taberei 
oponenților astrologiei — dar astrologii au răspuns că, în loc să creeze noi probleme, ele de fapt rezolvau 
probleme mai vechi. Cercetând horoscopul reginei Elisabeta | sau a unuia dintre cezarii Romei, era limpede 
că existau anumite trăsături de caracter care nu puteau fi puse pe seama planetelor cunoscute de astrologii 
din vremea lor. Acestea erau, în mod evident, rezultate din influența planetelor recent descoperite, şi dacă 
erau plasate acestea în vechile astrograme, imaginea era mult mai completă. 


În mod similar, efectele ‘noilor’ planete într-o temă progresatá au fost descoperite treptat prin încercări si 
eliminări. Descoperirea circulației sângelui, făcută de Harvey, nu a afectat ceea ce se ştia deja despre 
procesele fiziologice; pur şi simplu, ea a completat imaginea. Acelaşi lucru s-a întâmplat şi cu planetele 


‘moderne’. 
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În vreme ce Alan Leo era în fruntea celor care întretineau interesul popular pentru astrologie în Anglia, 
marele psiholog Carl Gustav Jung (1875-1961) a fost, probabil, cel care — mai mult ca oricare altul — a 
încurajat cel putin alti câțiva cercetători sà ia în considerare subiectul. 


Interesul lui Jung pentru astrologie pare să fi decurs natural din preocupările sale legate de “inconştientul 
colectiv', credința sa cá 'desi moştenirea noastră constă în trăsături fiziologice, totuşi procesele mentale ale 
strămoşilor nostri sunt cele care au creat aceste trăsături'; că, de fapt, atitudinea fata de viata a omului din 
secolul 20 este modelată de istoria trecutului său îndepărtat. Jung vedea semnele zodiacului ca pe nişte 
simboluri arhetipale — adică având asupra noastră o influenţă mai profundă decât ştim; şi suntem conştienţi 
de arhetipuri atunci când suntem implicaţi în circumstanţe de mare intensitate emoţională, aşa cum sunt 
acelea în care oamenii ajung să-i consulte pe astrologi. 


Se pare că Jung însuşi folosea horoscopul pentru a construi o punte a înțelegerii dintre el, ca medic, şi un 
pacient, găsind în horoscopul pacientului şi în propria sa astrogramă unele legături comune. Pe când îşi 
pregătea eseul despre sincronicitate (termenul lansat de el pentru a explica straniile coincidente care survin 
în viata oricui, şi care pot fi nu numai tulburătoare, ci şi înspăimântătoare) el şi asistenții săi au examinat 
temele natale pentru 180 de cupluri căsătorite, aparent fericite, căutând în ele indicaţiile tradiționale de 
satisfacţie în mariaj. Mai târziu el a adăugat mai multe date, şi a investigat 966 teme de la 483 de cupluri, nu 


numai în perechile existente, ci si în perechi amestecate, ca şanse de cuplare — asa cá în total au fost 
examinate 32220 de perechi de teme. 


Rezultatele acestui studiu au fost considerate in final, de cátre Jung, oarecum nesatisfácátoare; dar el a 
scos in evidentá faptul cá in temele perechilor fericite se regásea o prezentä semnificativá, din punct de 
vedere statistic, a aspectelor considerate prin traditie ca indicatii ale unei relatii satisfácátoare. El a exprimat 
acest lucru cu mult dramatism: 


“lei 3 cutii de chibrituri, pui 1000 de furnici negre în prima, 10.000 în a doua şi 50 in a treia, şi câte o furnică 
albă în fiecare cutie, apoi închizi cutiile si dai câte o gaură în fiecare dintre cutii, doar atât de mare încât sá 
permită unei singure furnici să treacă prin ea. Prima furnică evadând din fiecare cutie este, întotdeauna, 
cea albă. 


Şansele să se întâmple aşa ceva sunt extrem de mici. În cazul primelor două cutii, probabilitatea combinată 
este de 1/(1000x10000), ceea ce înseamnă că o asemenea coincidenţă este de aşteptat numai într-un 
singur caz din zece milioane. Este improbabil sá se întâmple aşa ceva în viata cuiva. Totuşi, în 
experimentul meu statistic s-a întâmplat că cele 3 conjunctii indicate de tradiția astrologică au ieşit la iveală 
în modul cel mai improbabil.” 


Jung era conştient de erorile statistice ale experimentului sáu, si nu a pretins niciodată că acest experiment 
ar fi demonstrat altceva decât, dacă redăm cuvintele lui J. S. Haldane, că 'universul poate fi nu doar mai 
ciudat decât presupunem, ci chiar mai straniu decât suntem capabili să presupunem'. Dar eseul său 
astrologic ("Synchronicity, an acausal connecting principle", 1955) a avut efectul de a directiona câteva 
minti serioase către această ştiinţă cu reputaţie compromisá, şi în ultimii 30 de ani interesul pentru ea a 
crescut constant. 


Înainte să se contureze interesul de specialist al lui Jung pentru astrologie, găsim şi exemple izolate ale 
retrezirii atenției fata de subiect. In 1891, în Franţa, unde interesul pentru astrologie se rarefiase (si un om 
de ştiinţă putea sá afirme că astrologia era o ştiinţă antică ale cărei reguli se pierduseră complet), s-a trezit 
la viata un gen de astrologie cabalistică, ceea ce a condus la publicarea unei traduceri parțiale a lucrării lui 
Morin de Villefranche din 1661, “Astrologia Gallica", care la rândul ei a stârnit interesul unui ofițer de artilerie 
pe nume Paul Choisnard (1867-1930); acesta a devenit primul astrolog modern care a încercat să strângă 
un volum semnificativ de date statistice despre influenţele planetelor asupra personalității umane. 


Madame Blavatsky a fost cea care a declanşat reînnoirea interesului pentru astrologie în Germania, şi 
acesta s-a răspândit larg ca urmare a muncii lui Karl Brandler Pracht (născut în 1864), care se pare cá a 
studiat astrologia în S.U.A., unde lucrase ca actor. El a fondat Societatea Astrologică Germană şi a început 
să publice “Astrologische Rundschau”, cel mai proeminent ziar astrologic din Germania până când va fi 
interzis de către nazişti în 1938. 


Abia după Primul Război Mondial, în perioada incertitudinilor legate de pace, astrologia a început cu 
adevărat să câştige teren în Germania, şi a explodat publicarea de efemeride (tabele cu pozițiile corpurilor 
cereşti) şi de almanahuri. Cel mai cunoscut astrolog interbelic a fost, fără dubiu, doamna Elspeth Ebertin 
(născută în 1880), un astrolog serios cu talent pentru jurnalistica populară, pe care ea a combinat-o cu 
consultanta. Doamna Ebertin este cea care, atunci când i-au fost trimise datele natale ale lui Adolf Hitler în 
1923, a scris în anuarul ei că ‘el se poate expune la pericole din lipsă de prudenta’ — ceea ce el a şi făcut în 
mod stupid în timpul puciului de la Munchen, când a căzut şi şi-a fracturat umărul înainte de a fi arestat şi 
închis. Şi doamna Ebertin a beneficiat de publicitate cu acest prilej. 


Deşi, din când în când, poliția germană îi urmărea pe astrologii germani sub acuzaţia de ghicitorie, interesul 
pentru astrologie a crescut, şi s-au ţinut conferințe anuale ale astrologilor între 1923 si 1936, şi numai 
disputele dintre ei au ţinut în loc planurile ambitioase pentru studii ştiinţifice. Germanii au meritul de a fi 


recunoscut importanta intrinsecá a astrologiei in dezvoltarea psihanalizei, si unul dintre admiratorii lui Jung, 
O.A.H.Schmitz (1873-1931) a deschis calea propunánd o metodá optimá pentru psihanalizá, desi Herbert 
Freiherr von Kloeckler (1896-1950) a fost pionierul care a impins astroanaliza in psihologia secolului 20, cu 
lucrarea sa “Grundlagen fur die astrologische Deutung" (“Fundamente ale interpretării astrologice”) din 
1926. 


Cu un interes atât de intens pentru astrologie în Germania - Ellic Howe, în “Urania's Children" (“Copiii 
Uraniei"), 1967, estimează că în cei 20 de ani de dupa 1921 s-au publicat in această tara cel putin 400 de 
cärti de specialitate si pamflete — este inevitabil sá se bánuiascá faptul cá Hitler si partidul nazist s-au folosit 
de astrologie pentru scopurile proprii. Ca si în alte grupuri omogene, unii astrologi îi susțineau pe nazişti, 
alţii nu; de ambele parti au existat consecințe nefericite. Dr.Karl-Gunther Heimoth, de pildă, medic si 
psiholog care a publicat un studiu astrologic asupra homosexualității, şi prin asta a devenit prieten cu Ernst 
Rohm, şeful Sturm-Abteilung (corpul militar personal al lui Hitler), a fost asasinat de Fuhrer odată cu Rohm 
şi alţii în iunie 1934. Pe de altă parte, Societatea Astrologică Germană a reuşit să se tina deoparte, 
integrându-se în sistem şi asigurând o oarecare protecţie pentru astrologi chiar şi după 1934, când nazistii 
au interzis orice “ghicit”, scoțând în afara legii publicarea de almanahuri şi jurnale astrologice. 


Nu există dovezi că Hitler ar fi fost interesat de astrologie, şi există unele dovezi că nu avea deloc încredere 
în ea. Adesea el este acuzat că ar fi avut un astrolog personal, şi numele conectat cel mai adesea cu 
această acuzaţie este acela al lui Karl Ernst Krafft (1900-1945). Krafft era născut în Elveţia, dintr-o familie 
de origine germană, şi a devenit un astrolog foarte competent. El a devenit si un fervent admirator al lui 
Hitler, şi pe 2 noiembrie 1939 el îi scria unui Dr.Fosel (care lucra pe atunci pentru RSHA, serviciul secret de 
informații al lui Himmler) avertizând că între 7 şi 10 noiembrie viaţa lui Hitler va fi în pericol din cauza 
“posibilității unei tentative de asasinat folosind material exploziv’. 


Nazistii erau la fel de refractari la predicțiile astrologice despre viața şefului statului, pe cât fuseseră si 
Cezarii romani, şi au ignorat avertismentul. Când o bombă a explodat pe 9 noiembrie în berăria Burgerbrau 
din Munchen la câteva minute după ce Hitler iesise de acolo, Krafft n-a putut rezista impulsului de a-i trimite 
o telegramă lui Rudolf Hess, arătând că el le spusese dinainte. Scrisoarea sa originală către Fosel a fost 
scoasă la iveală din dosare şi i-a fost arătată lui Hitler, care i-a pasat-o lui Dr.Goebbels. In aceeaşi zi, Krafft 
a fost arestat de Gestapo pentru interogatoriu. A reuşit să-i convingă că, în anumite circumstanțe, 
asemenea predicții exacte erau posibile, si a fost eliberat. 


În 1940, Krafft a fost somat de Goebbels să vină la Berlin ca să cerceteze profetiile lui Nostradamus şi să 
traducă unele dintre ele care puteau fi folosite ca propagandă împotriva Aliaților. Se credea că acestea, 
dacă erau distribuite în zonele ocupate, puteau să imprime populației locale ideea că guvernarea nazistă 
era în ordinea firească a lucrurilor. Şi într-adevăr, după câteva săptămâni de muncă, Krafft a anunţat că a 
găsit câteva catrene care preziceau invadarea Olandei şi Belgiei, şi anunțau Al Treilea Reich şi Al Doilea 
Război Mondial. Pe baza a 40 de catrene de Nostradamus, el a compus un pamflet destinat să circule în 
Belgia şi Franţa, prezicând şi iminenta cădere a Marii Britanii. Dar în mai 1941, după numai vreo 3 luni, 
Hess, al doilea secundant al lui Hitler (după Goering) a zburat în Scotia într-o tentativă independentă de a 
negocia o pace — răsplătită de Aliați cu peste 40 de ani de închisoare. Martin Bormann a decis că metoda 
cea mai bună de a prezenta această poveste publicului german era să anunţe ca Hess era, de fapt, nebun, 
şi la scurt timp s-a anunţat că el fusese înnebunit de ‘hipnotizatori, astrologi şi alții’. In Anglia, The Times 
scria chiar că Hess fusese astrologul personal al lui Hitler! 


Aceasta a oferit Gestapo-ului pretextul să lovească în astrologie în general, şi aceia care până acum se 
bucuraseră de protecția simpatetică a lui Himmler (care aranjase eliberarea unuia dintre ei, Wilhelm Wulif, 
dintr-un lagăr de concentrare, ca să lucreze pentru el şi soţia lui) acum s-au trezit cà sunt arestaţi şi, în cel 
mai rău caz, internaţi în lagăre de concentrare. Aceasta a încântat multi membri ai înaltei conduceri naziste, 
mai ales pe cei care nu-l admirau pe Himmler şi care îl considerau chiar deranjat la minte: Reinhard 
Heydrich, de pildă, obişnuia să-l compare pe Himmler cu alt ofițer, cam aşa: 'Unul e preocupat de stelele de 
pe epoleti, iar el - de stelele din horoscop!’ Impreuná cu terapeutii prin credință, clarvizionarii, grafologii, 
spiritualiştii şi adeptii ştiinţelor creştine, astrologii erau în mod clar în dizgrație. Krafft a fost şi el printre cei 


arestati. Ín inchisoare, el a continuat sá lucreze o vreme pentru propaganda astrologicá, dar la finele lui 
1944 s-a imbolnávit de tifos, si in ianuarie 1945 a decedat in drum spre Buchenwald. 


Este indoielnic dacá astrologia a avut vreun efect asupra felului in care germanii au condus rázboiul, In 
pofida faptului cá Himmler era un simpatizant. Până si Goebbels fusese infectat, până la un punct, căci în 
ultimele zile ale războiului, din bunkerul din Berlinul asediat, el trimitea după copiile horoscoapelui lui Hitler 
şi ale Reich-ului, ca să arate că ambele astrograme indicau dezastrul curent, dar că ele promiteau şi o 
victorie copleşitoare a Germaniei în aprilie, şi pace în luna august. Hitler a preferat să nu mai aştepte 
schimbarea oferită de planete şi s-a sinucis. 


În Anglia, horoscoapele din ziare au jucat un rol în menţinerea moralului la nivel national; dar cea mai 
curioasă poveste astrologică din Anglia pe perioada războiului este cea a lui Louis de Wohl, un german cu 
parte din strămoşi evrei, care şi-a petrecut mult timp la Londra, căutând să convingă guvernul — sau cel 
puțin pe câţiva dintre membrii lui — că el putea să le spună ce sfaturi îi dădeau lui Hitler astrologii, şi astfel să 
se poată prevedea unele din planurile sale. Incercarea se pare că a avut succes numai pentru de Wohl, 
care a făcut multi bani din ziaristică, a lucrat pentru unitatea de ‘propaganda neagră’ a Biroului de Război 
Psihologic şi a dobândit o frumoasă uniformă de căpitan al armatei britanice pe care nu o merita. 


În America, fata de astrologie exista acelaşi amestec confuz al interesului serios cu cel popular ca în cea 
mai mare parte a Europei. In 1898, Luke Broughton (1828-1899), astrolog si medic, publicase primul 
manual de astrologie originar din America, "Elements of astrology" (desi este corect sá amintim că 
Broughton se náscuse la Leeds, in Anglia). lar in anii 1920 a apárut primul astrolog american independent 
popular, Evangeline Adams (1865-1932), care a devenit renumitá dupá ce prezisese cu succes un incendiu 
la un hotel din New York, iar in urmátorii 30 de ani a avut un public numeros pentru articolele sale din presa 
scrisá si emisiunile radio (la un moment dat avea emisiuni de 3 ori pe sáptámáná). Succesul ei s-a 
consolidat dupá un proces, in 1914, in care era acuzatá de "ghicit". In timpul procesului i-a fost inmänat un 
horoscop anonim, ca să-l interpreteze; după ce s-a citit rezultatul interpretării date de ea, judecătorul a 
anunțat că fusese horoscopul fiului lui, că interpretarea ei era precisă din toate punctele de vedere, şi cà, 
după părerea lui, ‘ea a ridicat astrologia la demnitatea unei ştiinţe exacte’. In concluzie, ea a fost achitată. 


Un practicant mai serios a fost Dane Rudhyar (1895 - ? [1985 N.T.]), un distins compozitor care a ajuns la 
astrologie condus de interesul sáu pentru muzica şi filosofia orientală, şi el credea că, prin astrologie, omul 
poate descoperi modelul sau ordinea care îi dezvăluie atât individualitatea, cât şi destinul care se ascund 
sub evenimentele existenţei sale zilnice, adesea aparent haotică şi de nestăpânit. Lucrarea sa din 1970, 
“The Planetarization of consciousness', rămâne probabil cea impresionantă scriere astrologică provenită 
din America. 


Între Evangeline Adams şi Dane Rudhyar au fost o mulțime de alti astrologi, profesionişti si amatori. În 1960, 
Marcia Moore nu a avut nici o dificultate să găsească 900 de astrologi profesionişti pentru a-i consulta într-o 
chestiune teoretică despre care ea scria; în 1969, un jurnalist estima că peste 10 mii de americani îşi 
câştigau traiul din astrologie (majoritatea făcând predicții care, probabil, nu s-ar fi bucurat de încrederea 
astrologilor mai serioşi). 


La Londra, incursiunea astrologiei în presa populară a fost lansată încă din 1930, de către R. H. Naylor 
(1889-1952). El a fost invitat de editorul ziarului The Sunday Express ca să întocmească horoscopul 
prințesei nou-náscute Margaret Rose, fiica viitorului rege George al Vl-lea. El l-a întocmit, scoțând în 
evidenţă, în articolul său, nu numai un caracter care poate fi recunoscut acum la prințesă, ci si prezicánd că 
“evenimente de o extremă importanţă pentru Familia Regală şi naţiune vor veni în jurul celui de-al 7-lea an 
al ei’. Intr-adevăr, evenimente neprevăzute au facut ca tatăl ei să urce pe tron cu câteva luni înainte ca ea 
să împlinească 7 ani. 


Dar, şi mai important pentru astrologie, pentru numărul următor Naylor a fost invitat să contribuie cu un alt 
articol, în care el a sugerat că aviația britanică ar putea fi ameninţată de pericole. Exact în ziua când apărea 


articolul, avionul R-101 se prábusea fn nordul Frantei. De atunci, nici un ziar sau magazin popular nu a mai 
putut sá se lipseascá de necesitatea de a publica periodic prognoze astrologice pentru cititori. 


Ín zilele noastre, astrologii au reusit sá-i convingá pe editori sá le permitá sá mentioneze numele planetelor 
şi efectele lor în viețile cititorilor. Dar Naylor este cel care a inventat predicțiile pe semne solare. El trebuia 
să găsească o cale prin care fiecare cititor să se simtă implicat, şi a ales să-şi împartă fiecare eseu al său în 
12 paragrafe, câte unul pentru fiecare semn zodiacal de naştere. Aceasta nu este deloc o parte 
predominantă în astrologia previzională, ci doar o parte pe care orice cititor o poate recunoaşte uşor, căci 
depinde mai mult de ziua de naştere şi nu de oră. Importanţa excesivă acordată de public semnului solar a 
condus la mari daune pentru astrologie, căci până şi aceia care se declară a fi critici inteligenţi ai astrologiei 
sunt adesea sub impresia că astrologii se bazează, în analiza riguroasă a caracterelor, numai pe acest 
aspect din tema natală care este semnul solar. 


Jurnaliştii scriu adesea despre o creştere explozivă a interesului pentru astrologie — înțelegând prin asta, în 
ansamblu, dezvoltarea unui interes aproape numai superstitios fata de subiect. A fost o perioadă, în anii 
1960 şi 1970, când era suficient să stai lângă cineva în avion, sau să fii lângă cineva la o petrecere, ca să fii 
întrebat “Ce zodie eşti?” În acele zile, semnul solar era aproape singurul element cunoscut din astrograma 
natală. Aceasta lăsa deschis câmpul de studiu pentru ‘astrologii’ care erau, în realitate, clarvázátori. 

Maurice Woodruff, englezul printre ai cărui clienti s-au numărat atât de multe stele internationale ale filmului 
(Peter Sellers, de pildă, cu greu făcea ceva fără să-l consulte) era mai mult clarvăzător decât astrolog. În 
America, Carroll Righter era o specialistă mai convenţională, dar probabil nu mai putin frecventată — printre 
alţii, de un actor pe nume Ronald Reagan, care recent şi-a diminuat exprimarea publică a interesului pentru 
astrologie. 


Cei care îi consultau pe Woodruff sau Righter probabil nu auziseră despre Dane Rudhyar sau despre John 
Addey (1920- 1982), englezul ale cărui lucrări avansate asupra conceptelor de 'armonici ale perioadelor 
cosmice' sunt considerate cruciale de multi astrologi. În unele regiuni ale lumii, interesul public era mai 
evident: în orient, în special, unde Indira Gandhi nu şi-a ascuns niciodată încrederea în astrologie, şi nici alti 
politicieni şi funcționari publici însemnați, în pofida unei astrologii mult mai fataliste decât se accepta in vest. 
In Sri Lanka, astrologia joacă un rol proeminent în afacerile publice. 


În general, prejudecata pare sa fie singurul factor care stà în calea unei considerări ştiinţifice a teoriei 
astrologice. In particular, chiar si cei mai sceptici dintre critici pot să adere la suspiciunea că nu s-au 
examinat suficient faptele disponibile, în pofida dovezilor statistice pe scară largă. Până nu demult, 
asemenea dovezi erau pregătite de astrologii înşişi, si de aceea erau criticabile. Dar în acelaşi timp, nici 
criticii nu erau pregătiți să verifice acele dovezi, sau măcar să facă o încercare reală de a înțelege ceea ce 
criticau. Cu câţiva ani în urmă, 200 de oameni de ştiinţă, la o convenţie europeană, au iniţiat o declaraţie 
avertizând publicul că orice credinţă în astrologie era inutilă şi putea fi periculoasă. Când au fost chestionati, 
s-a văzut că marea majoritate dintre ei credeau că astrologii lucrează numai pe baza poziției Soarelui în 
momentul naşterii. (Este ironic că avertismentul lor, mai bine exprimat, ar fi fost susținut de majoritatea 
astrologilor, dacă ar fi fost în legătură cu acceptarea fără discernământ a astrologiei semnului solar!) Nu s-a 
dat publicităţii nici faptul că au fost mai mulţi aceia care au refuzat să semneze declarația, decât cei care au 
semnat-o. 


Unii oameni de ştiinţă sunt capabili să ignore până şi faptele ‘astrologice’ care apar, pe neaşteptate, in 
propriul lor domeniu de activitate. Chirurgii oferă statistici care se referă la dificultatea de a se opri 
hemoragiile în timpul operaţiilor chirurgicale sub anumite faze ale Lunii, iar medicii şi centrele de colectare a 
sângelui observă cu surprindere că donatorii sângerează mai abundent la Lună Plină. Dar dacă le spui că 
astrologii antici au spus deja asta, sunt foarte incurcati. Meteorologii anunţă că pare să existe o corelație 
între pozițiile anumitor planete şi evenimentele de pe suprafața Soarelui, care influențează vremea, dar ei 
afirmă că asta n-are nimic de-a face cu astrologia. 


Uneori, totuşi, aceia care nu sunt absolut deloc interesaţi de astrologie sunt suficient de intrigati ca să se 
implice în domeniu. Cel mai remarcabil dintre aceştia este, probabil, statisticianul francez Michel Gauquelin, 
asistat de soția sa Francoise. Interesul lui Gauquelin a fost stârnit de decizia sa de a verifica statisticile pe 


care îşi bazase Krafft lucrarea “Treatise on astrobiology" (Tratat de astrobiologie), publicată în anii 1930. Cu 
ajutorul unui computer, Gauquelin a demonstrat cá acestea fuseserá corelate in mod incorect. Cu toate 
acestea, din ele rezultau niste fapte interesante, si Gauquelin a decis sä testeze douä afirmatii - acelea cä 
oamenii náscuti in luni 'impare' ale anului sunt introvertiti, in timp ce aceia näscuti in lunile 'pare' sunt 
extrovertiti. Aceasta părea să fie una dintre acele lunatice afirmaţii ale astrologiei tradiționale care, într-o 
lume lucidă, nu puteau fi crezute. Spre uimirea şi iritarea sa, Gauquelin a descoperit că programele sale de 
computer i-au confirmat-o (în măsura în care introvertirea si extrovertirea cuiva pot fi definite). 


Pe scurt, Gauquelin a continuat cu examinarea temelor natale pentru mii de sportivi, actori şi oameni de 
ştiinţă, selectate pe baza succesului în profesiunea lor. Statistic, sportivii tindeau să fie născuți atunci cand 
planeta Marte era dominantă, astrologic vorbind; actorii — cu Jupiter dominant; oamenii de ştiinţă şi medicii 
— cu Saturn. Concluziile lui Gauquelin au fost reexaminate de Hans Eysenck, care a fost de acord cu ele. 


Au existat si alte ilustrări tangentiale ale teoriilor astrologice. Maki Takata a examinat efectul activității 
petelor solare asupra vitezei cu care se coagulează albumina în sânge, şi a descoperit o legătură strânsă. 
Giorgio Piccardi a arătat că atât petele solare cât şi ciclurile lunare afectează diverse reacţii chimice. 
Y.Rocard a arătat recent că bărbaţii şi femeile au o fină senzitivitate fata de câmpul magnetic terestru — 
simţul folosit de porumbeii călători ca să se întoarcă la cuiburile lor de la multi kilometri distanță. Toate 
acestea au corelaţii evidente cu astrologia, aşa cum există şi corelaţii şi mai evidente ale mişcărilor 
planetare cu evenimentele de pe Pământ (ca în exemplul cu opera lui John H. Nelson's în meteorologie). 


În ultimii ani, unii astrologi au făcut mari eforturi pentru a-şi privi munca în mod critic şi lucid. O carte 
voluminoasă, “Recent Advances in Natal Astrology” (Progrese Recente în Astrologia Natală), publicată 
prima oară în 1977, relata atât reusitele cát şi esecurile, scotea în evidenţă asertiunile false, legendele 
astrologice, 'experimentele' rău proiectate şi conduse, şi pretenţiile fără suport, cu atâta rigoare şi 
obiectivitate încât multi astrologi au condamnat-o ca pe un atac la adresa ocupaţiei lor. Departe de a fi aşa, 
cartea este o încercare aproape unică de a aborda serios subiectul şi de a-l examina critic dar fără să-l 
desconsidere. Există relativ puţine arii din astrologie despre care cartea să sugereze că merită o examinare 
atentă şi constructivă (deşi aceste sunt larg răspândite, şi includ abordarea semnului solar ca şi mai multe 
teorii exotice). După cum spun autorii cărţii, Geoffrey Dean şi Arthur Mather: 


“În anii din urmă, experimente corect controlate nu au reuşit să susțină multe dintre afirmaţiile astrologiei, şi 
au arătat, dincolo de orice îndoială, că o mare parte din aparenta ei valabilitate poate fi explicată prin 
credulitatea practicienilor şi a clienţilor lor, deopotrivă... Pe de altă parte, aceleaşi experimente au 
demonstrat că astrologia nu este complet lipsită de sens. Rămân destule aspecte care nu pot fi explicate 
prin credulitate sau prin coincidente, ca să justifice studierea ei în continuare. Nimeni care a cercetat serios 
dovezile (şi există acum foarte multe dovezi) nu ar putea să nege asta. ” 


Se fac progrese. Asociaţia Astrologică Britanică şi Federaţia Americană a Astrologilor susțin conferințe 
anuale ca şi întruniri săptămânale; se vehiculează anumite teorii care par, în mod clar, frivole, dar se depun 
şi multe eforturi serioase. Correlation, un periodic publicat de Asociaţia Astrologică, este probabil cel mai 
serios periodic din istoria astrologiei. La Londra, recent, nu mai puţin de 400 de astrologi si studenti s-au 
întâlnit pentru un curs de seară, la un nivel riguros; şi există întâlniri periodice şi conferințe în majoritatea 
țărilor occidentale, multe dintre acestea fiind internaţionale. Facultatea Britanică de Studii Astrologice 
sustine cursuri în Londra şi are cursuri prin corespondenţă, care au fost urmate de studenti din majoritatea 
țărilor lumii. Examinarea finală include câteva lucrări scrise, şi există un standard înalt şi riguros în notare, 
astfel că relativ puţini iau examinarea într-un an. 


Da, cărţi despre semnul solar continuà să fie publicate, si ele reprezintă cel mai mare procent din vânzările 
de cărți astrologice. Dar multe dintre ele au acum tabele cu poziţiile planetare, care permit cititorului să-şi 
construiască un horoscop aproape complet. Si istoricii încep să cerceteze documentele lăsate de astrologii 
din trecut. Până si ştiinţa începe să arate un oarecare interes prin studierea diverselor ritmuri naturale, a 
cosmobiologiei si a corelatiilor dintre evenimentele terestre şi mişcările planetare. Probabil cá în următorii 


50 de ani se va limpezi în ce măsură cea mai longevivă tradiţie ştiinţifică este bazată pe superstiție, si în ce 
măsură poate ajuta ea pentru a se face lumină asupra naturii existenţei noastre. 
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